ஸ்‌ ராமகிரு 


உற்றோமே யாவோம்‌ உனக்கேதாம்‌ ஆட்செய்வோம்‌ 


மற்ைநங்‌ காமங்கள்‌ மாற்று _— ஆண்டாள்‌ 


தொகுதி ௩௧: | கர ௫ ஐப்பசி மீ | பகுதி கம 


பிரார்த்தனை 


ஸ்ரீராமகிருஷ்ண நாமாமிருதம்‌ 
நூற்றெட்டுத்‌ திருநாமம்‌ 
(25-ம்‌ பக்கத்‌ தொடர்ச்சி) 
54, கரபரிசம்‌ தம்முதுரு காலொளியை நீக்யெதால்‌, தருவிபூதிக்‌ :! யென்றார்‌ 
சந்திரராம்‌ துணைச்‌ டோ. 
(கால்‌ கக்கிய, விபூதிக்கனி-சக்திகட்குச்‌ சுரங்கம்‌,) 
55, வரும்‌ அன்னப்‌ பிராசன த்தில்‌ மதலைக்குக்‌ கி்‌ தரும்‌ ராம கிருஷ்ணப்‌ 
பேர்‌ சார்கலிதீர்‌ மந்திரமாம்‌. 
(ராமகிறாஷ்ணர்‌ எனும்‌ பெயர்‌ அவரது தந்தையரால்‌ அவ்வமயம்‌ கொடுக்கப்பட்ட 
தன்று, ஆதலின்‌ இது தவறு, அப்பெயர்‌ துறவுநிலையை அளித்த குருவால்‌ கொடுக்‌ 
கப்பட்டி ருக்கலாம்‌ என்கின்றனர்‌ ஆசிரியா்‌, ரா.வி.) 
56. பரிசமதால்‌ மோகமழி பான்மையினைக்‌ கண்டறிந்து, பரமஹம்சப்‌ பெயரளித 
தார்‌ பசையறுதோத்‌ தாப்புரியார்‌. 
7. சருவதேவ தேவிரூபர்‌ எனயதிகள்‌ சாற்றுவர்‌ அவ்‌, உருவிற்பல கடவுளர்தாம்‌ 
ஒன்றிமறைம்‌ ததையுணர்ந் து. 
58, தரித்திரயஞ்‌ சனர்‌ என்பார்‌ தமது வசு மதி' மனையில்‌, தரித்திருக்கும்‌ சுயக்‌ 
கொடியின்‌ தன்மையினால்‌ உபேந்திரரே. 
(வசுமதி-உபேந்திரரது மனையின்‌ பெயர்‌. அவர்‌ செல்வத்தாற்‌ பொலிகன்றார.) 
59, ஈடனனஅரங்‌ கத்தில்‌ அவர்‌ ஈன்காழ்ந்த சமா நிகண்டு, நடநாரா யணர்‌ என்னும்‌ 
நாமமிட்டார்‌ வினோதினியார்‌. 
(வினோதினியரா-.ஒரு நடிகையின்‌ பெயர்‌. நட--நடன;) 
60. மகத்துவஞ்சேர்‌ சாக்‌ அடிகள்‌ வழங்கனபேர்‌ தீன நாதர்‌, 
கோகஃஅரககா சரணநாகா.) 


61. ஜகத்பந்து மூர்த்தி யென்பார்‌ தகைசான்ற பலராமர்‌. 
(ஜகத்பந்து கூர்த்த-உலக பந்துவான கிறாஷ்ணனின்‌ வடிவம்‌.) 


62. ரரணவும்‌ மனமோஹன்‌ செப்பியபேர்‌ முக்திதாதா. 
08. பூரணரிட்‌ டார்‌ பூர்ணம்‌ பிரம்ம நாராயணப்‌ பேர்‌. 


(தொடரும்‌) 


உயர்ந்தோர்‌ கூறும்‌ உறுதி மொழிகள்‌ 


ஞானத்தின்‌ இயல்பு 


(தையில்‌ 13-ம்‌ அத்யாயம்‌ 5-ம்‌ சுலோகம்‌ 
முதல்‌ 12-ம்‌ ௬லோகம்வசை ஸ்ரீ கிருஷ்ண 
பகவான்‌ கூறியுள்ளதற்கு விரிவுசை.) 


ஞானத்தின்‌ இயல்பை கான்‌ உனக்குக்‌ 
கூறுகின்றேன்‌. ஆன்ம. ஞானம்‌ பெறுதற்‌ 
காக யோகிகள்‌ சுவர்க்க மயக்கங்களையும்‌ 
(போகங்களையும்‌) ெபெொருட்‌ படுத்தாமல்‌, 
பிரம்ம ரக்திரத்தைத்‌ தாண்டுகின்‌ றனர்‌. 
செழிப்பால்‌ அவர்கள்‌ மயங்கமாட்டார்‌, 
தவத்தின்‌ கடுமையும்‌ அவர்களைப்‌ பின்வாங்‌ 
கச்‌ செய்யாது. தவமெனுமங்‌ கோட்டையை 
அவர்கள்‌ தாண்டுன்றனர்‌. இலக்ஷக்‌ கணக்‌ 
கான யாகங்களின்‌ புண்ணியததிற்கும்‌ அப்‌ 
பாற்‌ செல்கின்றனர்‌. அவர்கள்‌ கருமத்தின்‌ 
கொடிகளை வேரோடு பிடுங்கி எநிகன்றனர்‌. 
அவர்களிற்‌ சிலர்‌ பக்திரெறியைச்‌ சார்கின்‌ ற 
னர்‌. சிலர்‌ வெற்றுடலோடு திரினெறனா. 
சிலர்‌ (நடு மார்க்கத்தைப்‌ பின்பற்றுகின்ற 
னா”. இர்த ஞானத்தைப்‌ பெறும்‌ ஈம்பிக்கை 
யால்‌ மகத்தான இருடிகள்‌ ஒரே குறிப்‌ 
போடு வேதங்களெனனும்‌ மரத்தின்‌ ஒவ்‌ 
வோர்‌ இலையையும்‌ கொண்டு உயிர்வாழ்ம்‌ 
துள்ளனர்‌. அவர்கள்‌ தமது குரவர்கட்கு 
முழு ஈம்பிக்கையோடு அனை த்தையும்‌ சமர்ப்‌ 
பிக்ன்ெறனர்‌; காரணம்‌, குரு ஸேவையால்‌. 
தமக்குப்‌ பல பிறவிகளை எடுத்தலும்‌ பாடு 
நீக்கும்‌ என்பதே. ஞானம்‌ புகும்போது, 
பிழைபட்ட உணர்ச்சி அழிறெது ; ஜீவனும்‌ 

ன்மாவும்‌ ஒன்றாகக்‌ கூடி வாழத்‌ தொடங்கு 

ன்றன. இக்திரியங்களாகிய கதவுகள்‌ 
மூடப்படுகின்றன. கருமத்தின்‌ கால்கள்‌ 
மே.தின்றன, மனத்திலுள்ள அயர்ம்‌ ஒழிக்‌ 
கப்படுகிறது. துவிதம்‌ என்பது பஞ்சப்படி 
(பஞ்சகாலத்து மக்கட்குக்‌ இடைககும்படி) 
யனவிற்குச்‌ சராங்கிவிடுனெறக ஆன்ம 
கான்‌ நக்ஸ்‌ வீரத்தால்‌ சமநிலை வராளமாக 
வருஇன்ற.து. கருவம்‌ ஓடி.விடுறெ.து. மித்தை 
காசமுறுன்றது ஆன்ம உணர்வைத்‌ தவிர 
வேறோர்‌ உணர்ச்சியும்‌ இருப்பதில்லை. உலக 
வாழ்விற்குரிய பின்னல்கள்‌ ௮.றுபடுகன்‌ றன. 
தவறான செயல்‌ அனைத்தும்‌ தூய்மையாக்கப்‌ 
படுகின்றன. எங்கும்‌ பரந்த பிரம்மத்தினை 
ஒருவன்‌ தழுவுகிறான்‌. இர்த ஞானத்தைப்‌ 
பெற்றதும்‌, உலக வாழ்க்கைக்குரிய செயல்‌ 
களை இயற்றும்‌ திறமையை ஊட்டும்‌ பிசா 
ணன்‌ முடமாகின்றது. இர்த ஞானத்தின்‌ 
ஒளி புத்தியின்‌ மீதுள்ள எல்லா மாசுகளையும்‌ 
போக்குஇற.து; ஜீவன்‌ ஆனர்‌ சமென்னும்‌ 
தொட்டிலில்‌ ௮மர்ச்து யசேச்சையாக ஊச 


லாடிக்‌ கொண்டுள்ளது. இத்தகைய ஞானம்‌ 
அய்மைக்கு உறைவிடம்‌; அத்‌ தூய்மை 
இர்திரிய விஷயங்களால்‌ மறைக்கப்பட்டுள்ள 
மனத்திற்குப்‌ படிகம்‌ போன்ற தெளிவையும்‌ 
பிரகாசத்தையும்‌ அளிக்கின்றது. ஆன்மா 
வில்‌ உண்டாக்கப்படும்‌ 'நான்‌ ஜீவன்‌' எனும்‌ 
உணர்ச்சியும்‌, அதனால்‌ தொடங்கும்‌ தாமத 
மான கூயமும்‌ இரந்த ஞானத்தின்‌ ன்‌ 
ணிலையில்‌ சர்‌ A 


இர்த ஞானததைப்பற்றிப்‌ பூரணமாக 


'வருணித்தல்‌ இயலா த; ஆனால்‌ ஒரு சில விஷ 


யங்களைக்‌ -கூ றுனெறேன ; நீங்கள்‌ ஊனக்‌ 
கண்ணாற்‌ “காணக்கூடிய யாதொன்றும்‌ 
இதில்‌ இல்லை. ஆயினும்‌, ஞானம்‌ உடலில்‌ 
முளைக்கத்‌ தொடக்கும்போது, இச்திரியவ்‌ 
களாலே இயற்றப்படும்‌ எல்லாச்‌ செயல்களை 
யும்‌ அது மாறுபடுத்துகன்றது. மரங்களில்‌ 


தோன்றும்‌ மலர்‌ வசந்த காலத்தின்‌ வரவைக்‌ 


குதிக்கின்றது; அதுபோல்‌ சில செயல்கள்‌ 
ஞானத்தின்‌ வளர்ச்சிக்கு ௮றிகுறியாகின்‌ 
றன. கிலத்தினடியில்‌ உள்ள வேர்க்கு நீர்‌ 
பாய்ச்சும்போது அத மேலே இஎம்புகின்‌ 
றது, பின்‌ மரம்‌ வளர்கின்றது, ௮.திலிருக்.து. 
பல களைகளும்‌, பின்‌ மலர்களும்‌ கனிகளும்‌ 
வருகின்றன ; அதுபோல்‌ நிலத்தின்‌ செழிப்‌ 
பிற்கு முளைகளின்‌ இயல்பே அறிகுறியாகின்‌ 
றது. மக்களின்‌ செழிப்பை அவர்கள்‌ செயல்‌ 
களை இயற்றும்‌ வழியிலிருச்தே அறியலாகும்‌. : 
மரியாதையும்‌ உபசரணேயும்‌ அன்பின்‌ 
இருப்பை உணர்த்தும்‌ புறக்குறிகளாகும்‌ ; 
ஒரு ஞானியைச்‌ சந்தித்ததும்‌ மனதிறகுச்‌ 
சாந்தம்‌ உண்டாவது போலவும்‌, மறைந்து 
கிடக்கும்‌ ஒரு கற்பூரத்துண்டு அதன்‌ மணத்‌ 
தாற்‌ கண்டுபிடிக்கப்படுதல்‌ போலவும்‌, 
விளக்கொளியை அதனை மூடும்‌ கண்ணாடி 
தடைப்படுத்தாத.து போலவும்‌, உள்ளே நிக 
மும்‌ ஞான. வளர்ச்சிக்கு வெளியிலே ஒன்‌ 
ஜிக்கு மேற்பட்ட புறக்குறிகள்‌ தோன்று 
கின்றன. (இந்திரிய சம்பந்தமான) எவ்வீத 
போகமும்‌, ஞானம்‌ முளைக்கத்‌ தொடங்கிய 
வனுக்குச்‌ ௬வையற்றதாகிறது. எவ்விதப்‌ 
புகழும்‌ ஒரு சுமையே; எவனேனும்‌ அவனு 
டைய குணங்களை வருணிக்கும்‌ போதும்‌, 
அவனை மதிப்பிற்குரியவனென்று நிலைாட்‌ 
டும்‌ போதோ, அவனது மகிமையை வேறு 
வகையிலே பாராட்டும்போதோ, அவன்‌ புலி 
யைக்‌ கண்ட மாளைப்போலும்‌, ஆற்றின்‌ 
கடுவே எழியில்‌ அகப்பட்ட நீர்துபவனைப்‌ 
போலவும்‌ பயமடைஇிழுன்‌, மக்களது 


உயர்ந்தோர்‌ கூறும்‌ உறுதிமொழிகள்‌ 


புகழால்‌ அவனது மனம்‌ துயருறுஇன்றது, 
எவ்விதப்‌ பெருமையையும்‌ தன்னருகே வர 
அவன்‌ அனுமதிப்பதில்லை, தனக்கு மரி 
யாதை அளித்தலைக்‌ காணத்‌ தன்‌ கண்ணைப்‌ 
பயன்படுத்தவோ தனது புகழைக்‌ கேட்கத்‌ 
தன்‌. காதுகளைப்‌ பயன்படுத்தவோ அவன்‌ 
பிரியப்படமாட்டான்‌. பிறர்‌ தன்னை இன்‌ 
னான்‌ என்று அறிர்து கொள்ளுதலையும்‌ 
அவன்‌ வேண்டான்‌. இக்காரணம்‌ பற்றியே 
அவன்‌ பிறரது உபசரணேயை விரும்பான்‌, 
மரியாதையை ஏற்கமாட்டான்‌, சாதாரண 
மான வணக்கமும்‌ அவனுக்குப்‌ பாரமாகும்‌, 
சரஸ்வதிக்கு ஒப்பான ஆழ்ஈத ஞானம்‌ தன்‌ 
ணிடம்‌ இருப்பினும்‌, மக்கள்‌ தன்னை மதிப்‌ 
பாரோ என்று அஞ்சி, அதனால்‌ ஒரு பேதை 
யைப்‌ போல்‌ ஒழுகுவான; தன்‌ சாமர்த்தி 
யத்தை அவன்‌ ஒரு கானும்‌ காட்டான்‌. 
அவன்‌ தனது திறமையை ஒளித்து, புத்தி 
யற்றவனைப்‌ போல ஒழுகுவான்‌. மக்கள்‌ 
அவனைப்பற்றிப்‌ பேசுவராயின்‌, அவன்‌ 
மகிழ்ச்சியற்றவனாவான்‌. இக்காரணம்‌ பற்‌ 
நியே அவன்‌ விஞ்ஞான சாஸ்திரத்தின்‌ 
வெற்றிகரமான செயல்களிற்‌ பிரியமுடைய 
வனாகான்‌; அவன்‌ சமாதானத்தைப்‌ போற்‌ 
தலில்‌ நாட்டமுடையவனாவான. உலகம்‌ 
தன்னை அவமதிக்க ' வேண்டும்‌ என்றும்‌, 
்‌ எல்லா உறவினரும்‌ தன்னைக்‌ கைவிட வேண்‌ 


டும்‌ என்றும்‌ நெஞ்சார விரும்புவார்‌, உள்‌ * 


எத்தே தனக்குரிய உயர்க்த செயலிலே முழு 
தும்‌ ஈடுபட்டிருப்பினும்‌, வெளியிலே மிக 
மிகச்‌ சோம்பலுள்ளவன்‌ பேோலபயவே 
தோன்றுவான்‌. அவன்‌ இம்மாதிரி ஒழுகு 
வதற்குக்‌ காரணம்‌, அவன உயிருள்ளவனா 
அற்றவனா என்று கூட மக்கள்‌ ஆச்சரியத்‌ 
தோடு தன்னை கோக்குவதை விரும்புவான்‌. 
அவன்‌ தானே கடச்து கொண்டி. ருக்கிறானா, 
காற்று அவனை நடத்திக்‌ கொண்டு போகி 
றதா என்ற சக்தேகம்‌ கிளம்பும்‌ படிக்கும்‌ 
தோன்றுவான்‌. தனது (உலக) வாழ்வு 
முடிவுக்கு வருவதில்‌ சிரத்தையுள்ளவனா 
வான்‌. எந்த உயிர்ப்பிராணியும்‌ தன்னைக்‌ 
கண்டு ௮ஞ்சு.தலை அவன்‌ விரும்பான்‌. இதவே 
அவனது இடைவிடாத பிரார்த்தனையாஞும்‌, 
இதைக்‌ கருதியே அவன்‌ தணித்து விலக 
யிருத்தலை காடுவான்‌, ஒருவரும்‌ இல்லாத 
ஓரிடத்தைச்‌ சார்வதில்‌ பேரானந்தம்‌ உறு 
வான்‌. அவன்‌ காற்றொடு ஈட்புக்‌ கொள்‌ 


வான்‌, வானத்தோடு பேசிக்‌ கொண்டிருப்‌ 


பான்‌. மரங்களே அவனுடைய 
வாழ்க்கைத்‌ தோழர்களாகும்‌. 
பெருமையையும்‌ 


இணிய 


இம்மாதிரி ஒ.துக்குபவன்‌ 


புகழையும்‌ 


2௦5 


எவனோ அவனை ஞானம்‌ பெற்றவனாக எண்‌ 
ணிக்கொள்ளலாகும்‌. ' 


டம்ப மின்மையென்னும்‌ குணத்தின்‌ 
பொருளை இணி விளக்குகிறேன்‌. ஒர்‌ உலோமி, 
தன்னைக்‌ கொல்வதாகப்‌ பிறர்‌ பயமுறுத்தம 
போதும்‌, தானாகவே தனது சேமிப்பை 
வெளிக்காட்டமாட்டான்‌; அதஅபேோல, 
உயிர்க்கு ஆபத்து வரும்போதும்‌ ஞாணி 
தான்‌ செய்த கற்செயலை ஒருக்காலும்‌ உரை 
யான்‌. ்‌ 
உள்ளிழுத்துக்‌ கொள்வது பேோலவும்‌, 
முதர்ம்து வரும்‌ தனது முதுமையினைத்‌ தாசி 
மறைப்பது போலவும்‌. காடு வழியாகச்‌ 
செல்லுங்கால்‌ ஒரு பணக்காரப்‌ பிரயாணி 
தனது செல்வத்தை மறைத்து வைத்துக்‌ 
கொள்வது போலவும்‌, ஈற்குல மங்கை 
யொருத்தி தனது அவயவங்களை மூடிக்‌ 
கொள்வதில்‌ : எப்போதும்‌ ஜாக்கிரதையாய்‌ 
இருப்பது போலவும்‌, குடியானவன்‌ 
வீதையை விதைத்தபின்‌ அதனை மண்ணால்‌ 
மூடிவைப்பது போலவும்‌, அவன்‌ தான்‌ 
இயற்றியுள்ள அறச்‌ செயல்களையோ நற்‌ 
செயல்களையோ 
அவன்‌ தன்னைப்‌ பொம்மை போல அலங்‌ 
கரித்துக்‌ கொள்ளான்‌. தனது பெருமை 
யைப்‌ பேசமாட்டான்‌. எவணிடத்தும்‌ 
தனது தான தருமங்களைப்‌ பற்றியோ தனது 


: கடமைகளை இயற்றி வருதலைப்பற்றியே 


அவன்‌ பேசமாட்டான்‌. எம்மனிதனுக்கும்‌ 
தான்‌ முன்பு செய்த ஈன்மையைப்பற்றி 
கினைப்பூட்டமாட்டான்‌. தனது படிப்பைப்‌ 
பற்றிப்‌ பெருமை கொள்ளவும்‌ மாட்டான்‌. 
புகழுக்காகத்‌ தனது ஞானத்தை அவன்‌ 
விறகமாட்டான்‌. தனது சொந்தத்‌ தேவை 
கள்‌ சம்பர்தப்பட்டமட்டில்‌ அவன்‌ ஜர்‌ 
உலோபியைப்போல்‌ கடந்து கொள்வான்‌ ; 
ஆனால்‌ பிறர்க்குக்‌ கொடுக்கும்போதோ, 


தனது கடமைகளை இயற்திவரும்போது ஏழ்‌: 


படும்‌ தியாகச்‌ செயல்கட்காகவோ அவன்‌ 
தனது சொத்தை முழுவதும்‌ செலவு செய்யத்‌ 


சேட்டையுள்ள பசு தனது பாலை. 


மறைத்துக்‌ கொள்வான்‌. . 


தயாராயிருப்பான்‌, அவன்‌ இழிவானவனைப்‌ : 


போல்‌ வாழ்வான்‌. தனது உடலையும்‌ பட்‌ 
டினி போடுவான்‌; ஆனால்‌ தரும விஷயத்தில்‌ 
அவன்‌ அனைவரையும்‌ மிஞ்சிவிடுவான்‌. 
தனது கடமைகளை இயற்றும்போது மிக்க 
சிரததையுள்ளவனாவான்‌, பிறர்க்கு உதவி 
செய்ய நேரும்‌ சஈதர்ப்பம்‌ ஒன்றையும்‌ தவற 
விடமாட்டான்‌. ஆத்ம ஞானத்தைப்பற்றிப்‌ 
பேசுவதில்‌ எப்போதும்‌ ௬று கறுப்பாய்‌ 
விழிப்பாய்‌ இருப்பான்‌ ; மற்ற விஷயங்களில்‌ 
பேதைபோல்‌ நடி.ப்பான்‌. வாழைமரம்‌ கன 


உ ட 
- 
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மற்றதாயும்‌ உட்குழலா.ும்‌ இருட்பினும்‌, 
பல திருப்தி யளிக்கக்கூடிய கனிகளை அது 
ஈனும்‌. மேகம்‌ உருவத்தாற சிறியதாய்‌, 
ஒரு காற்றுக்கு முன்‌ நிற்க மாட்டாததாய்த்‌ 
தோன்றலாம்‌ ; எனினும்‌ அது தொடர்ந்து 
பெருமழையைச்‌ சொரிய வல்லதாகும்‌ ; ௮ 
போல்‌ வெளிப்‌ பார்வைக்கு [ஏழைபோலும்‌ 
அற்பனைப்போலும்‌ தோன்றினாலும்‌, ஆத்ம 


ஸ்ரீ ராமகிருஷ்ண விஜயம்‌ 


ஞானம்‌ டெற்ற த புண்ணிய புருடனது 
தரிசனம்‌ அவனது நெஞ்சத்தில்‌ ஆனந்தத்தை 
நிரப்பும்‌. இக்குணங்கள்‌ முழுமையும்‌ ஒரு 
வனிடம்‌ காணப்படுமாயின்‌, ஆத்மஞானம்‌ 
உதயமாயிற்று என்று ஊஃகிப்பது முறை 
யாகும்‌. 


தியானேஷ்வர்‌ மஹராஜ்‌ 


குருதேவர்‌ உபதேச பணிமாலை . 


( 228-ம்‌ பக்கத்‌ தொடர்ச்ச ) 


933-— நித்திய சித்தர்‌ 

புடன்முத லவற்றிற்‌ காய்முதற்‌ றோன்‌மிப்‌ 
பூவிதழ்‌ வெளிப்படல்‌ போலப்‌ 

புடவியிற பிறக்கும்‌ பொழுதிலே பொருந்து 
பூசண ராய்ப்பிறப்‌ பவர்கள்‌ 

இடமுறு நித்த சித்தரென்‌ ந.றிக, 
தெரிந்தவர்‌ செய்திடு முயற்சி 

மடமுறு பவரை வழிப்படுத்‌ திடவே, 


வழுத்திய சித்தரை வகையார்‌. 189 
(புடவி-பூமி. மடம்‌ - அஞ்ஞானம்‌. சித்தர்‌ 
ஐவகையார்‌.) 


947—*ஈசுவர தரிசனப்‌ பயன்‌ 


இறைதரி சனத்தை யெய்திய பின்னர்‌ 
எங்குமெப்‌ பொருளிலு மன்னோன்‌ 
உறைஞுவ னெனவே தோன்றிடும்‌ பத்தர்க்‌ 
குயர்ந்ததோர்‌ தோற்றமு முண்டு ; 
கறைதரு காம காஞ்சனத்‌ தாசை 
கழன்றுளச்‌ அயசாத்‌ துவிகம்‌ 
நிறைதரு பத்த ரிடமிதன்‌ மேலாம்‌ 
திகரறு தோற்றமுண்‌ டாமே. 190 


(அன்னோன்‌-கடவுள்‌. கறை-மாசு, அமுக்கு) 
949-—மாயையின்‌ அவசியம்‌ 


ஓளிர்தனிப்‌ பொன்னா।னகை செய வியலா 
தொருங்கதிற்‌ முழ்க்ததொருலோகம்‌ 

மிளிர்‌ உறக்‌ கலக்க வேண்டுமப்‌ படிபோல்‌ 
மெய்யுட னிருப்பது வரையும்‌ 

களிருட னிலைக ணடத்திட மாயை 
சாடிட வேண்டுமோர்‌ சிறிதே, 

இளிவுறு மாயை யறக்கடம்‌ தவன்மூ 
வெழுபகன்‌ மேலுயிர்‌ வாழான. 
(மிளிர்‌-ஒனி. மெய்‌-சரீரம்‌. ஈளிர்‌-குளிர்ச்சி, 

இளிவு-இகழ்ச்சி, அறக்‌ கடந்தவன்‌-முழுதும்‌ 

கடந்தவன்‌, மூவெழு பகல்‌-21 காள்‌.) 


19] 


950--ஞானியிடம்‌ சிறிதே அகங்காரம்‌ 


பயிலுடணின்றும்‌ பருக்தலை வெட்டப்‌ 
பட்டபின்‌ னுஞ்சில நேரம்‌ 

உயிருள தென்ற குறிக்லெக்‌ காக 
உறுதக ௬டலசைசக்‌ திடுமால்‌ ; 

செயிரறு ஞானி தனதகங்‌ காரம்‌ 
சிதையினுஞ்‌ சி.றிதிருக்‌ திடுமிவ்‌ 

வயிலுறு வாழ்க்கைக்‌ காகவென்‌ ராலும்‌ 


அவன றனைப்‌ பிணிக்ககி லாதே. 192 


(பயில்‌ உடல்‌ நின்றும்‌-தங்கும்‌ உடலிலிருந்து ; 
குறிக்கு இலக்காக-அடையாளத்திற்காக. செயிர்‌ 
குற்றம்‌. அயில்‌ உறு-உண்ணுதல்‌ பொருந்திய. 
பிணிக்ககிலா அ-கட்டுப்படுத்த முடியாது) 


951-—முற்‌ றிய பாக்கைப்போல்‌ ஞானி 


தோனறிய உடம்பு மீளவு மழியும்‌, 
அயவான்‌ மாவழிக்‌ திடாது, 

ஆனழறமெய்‌ மீசன்‌ றரிசன முற்றால்‌ 
அழிவிலான மாவுட லிவைதாம்‌ 

என்றிட வேரு யியல்வன வென்னும்‌ 
இணையிலா ஞானமு முதிக்கும்‌, 

கூன்றரு கொட்டைப்‌ பாக்கினிற்‌ ரோலுள்‌ 
கொட்டையும்‌ வேறுறல்‌ போல. 198 


956-—ஞானியின்‌ பற்றின்மை 


தவளையின்‌ குஞ்சு வால்விழும்‌ தாற்பின்‌ 
றரையினு நீரினும்‌ வாழும்‌, 
கவலையஞ்‌ ஞான வால்விழுந்‌ தாறபின்‌ 
கைவரு முத்திய மொருவன்‌ 
அவலமற்‌ றதனை யடைந்திடி னன்மை 
யருள்பர னிடத்தினு மதுபோல்‌ 
தவலறு மிந்த வுலகினு மெளிது 
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(கைவரும்‌-கைகூடும்‌. அவலம்‌-துயரம்‌, தவல்‌ 


அறும்‌ஃ-நீக்குதல்‌ அற்ற, 


சுவாமி விவேகாநந்தரின்‌ கடிதம்‌ 


சுவாமி இராமகிருஷ்ணா நந்தர்க்கு 


டார்ஜீலிங்‌ 
எப்ரல்‌ 20, 1897 

அனபார்ந்த ௪௪), 

நீங்கள்‌ அனைவரும்‌ இதற்குள்‌ சந்தேகமின்‌ 
நிச்‌ சென்னை போய்ச்‌ சேர்ந்திருப்பீர்கள்‌, 
பிலகரி என்பார்‌ உன்னை நிச்சயமாக நன்கு 
பாதுகாத்து வருகின்றா என்றும்‌, ௪தாநந்தா 
உனக்குப்‌ பணிவிடை: செய்து வருகிறான்‌ 
என்றும்‌ கினைக்கிறேன்‌.. சென்னையில்‌ ஒரு 
சிறிதும்‌ இராஜஸமின்றி முற்றிலும்‌ சாத்து 
விக முறையில்‌ பூஜை நடைபெற வேண்டும்‌. 
அளசிங்கா இதற்குள்‌ சென்னைக்குத்‌ திரும்பி 
இருக்கலாம்‌. எவரோடும்‌ சச்சரவு செய்‌ 
யாதே-எப்போதும்‌ சாந்த நிலையில்‌ இரு. 
தற்சமயம்‌ ஸ்ரீ ராமகிருஷ்ணசை மட்டும்‌ பிவி 
இரியின்‌ இல்லத்தில்‌ பிரதிஷ்டை பண்ணி, 
பூஜையை நடத்தி வருக. பூஜை வெகு வீரி 
வாகவும்‌ நீண்ட நேரம்‌ பிடிப்பதாகவும்‌ 
இருக்காமற்‌ பார்த்துக்‌ கொள்க, இவ்வாறு 
மிச்சம்‌ பிடிக்கும்‌ பொழுதை வகுப்புகள்‌ 
நடத்துவதற்கும்‌, சிறிது பிரசார வேலை செய்‌ 
வதற்கும்‌ பயன்படுத்தல்‌ வேண்டும்‌. உன்‌ 
னால்‌ இயன்ற வரை பலர்க்கும்‌ தீகை்ஷையளித்‌ 
தல்‌ தன்றே, இரண்டு பத்திரிகைகளின்‌ 
வேலையையும்‌ மேற்பார்த்துக்‌ கொள்க, உன்‌ 
னால்‌ கூடிய மட்டும்‌ அதற்கு உதவி செய்க. 
பிலி௫ிரி என்பவர்க்கு இரு விதவைப்‌ பெண்‌ 
கள்‌ உளர்‌. அவர்கட்கு நீ ௮ன்போடு கல்வி 
யூட்டுக; அவாகள்‌ மூலம்‌ அம்மாதிரியான 
இன்னும்‌ பல விதவைப்‌ பெண்கள்‌ தமது 
மதத்தில்‌ இருந்து கொண்டே ஒரு சிறிது 
ஆங்கிலமும்‌ சமஸ்கிருதமும்‌ கற்பதற்கான 
முயற்சிகளைத்‌ தனீயாகச்செய்க. ஆனால்‌ இவ்‌ 
வேலை முழுவதும்‌ அரத்திலிருக்தே செய்தாக 
வேண்டும்‌. இளம்‌ மங்கையர்‌ முன்பு வெகு 
ஜாக்கரதையாயிருத்தல்‌ வேண்டும்‌: ஒரு 
முறை தவறி வீழின்‌, தப்பிக்கும்‌ வழி இல்லை 
யென்க; அப்பாவம்‌ மன்னித்தற்கு அரிய 
தாகும்‌. 

அதிகாலையில்‌ உனது நித்தியப்‌ பூஜையை 
யும்‌ இதர கடமைகளையும்‌ சுருக்கமாக முடித்‌ 
தவிட்டு, பிலகிரி என்பவரையும்‌ அவரது 
குடும்பத்தாரையும்‌ ஒன்றாகக்‌ கூட்டி, கீதை 
முதலான அய சாஸ்திரங்களை அவர்கட்கு 
முன்பு வாசிக்கவும்‌. இராதை, கிருஷ்ணன்‌ 
இருவர்க்குமுள்ள தெய்விக அன்பைப்‌ பற்‌ 
ஜிப்‌ போதிப்பதற்குச்‌ சிறிதும்‌ அவசியம்‌ 
இல்லை. தோ-ராமரிடத்தும்‌ ஹர -பார்வதி 
யிடத்தும்‌ உண்மையான பக்தி செய்தலைப்‌ 


போதி, இவ்விஷயத்தில்‌ தவறுதல்‌ நிகழாத 
வாறு பார்த்துக்‌ கொள்‌. இசாசைக்கும்‌ 
கிருஷ்ணனுக்கும்‌ இடையேயிருக்த தெய்விக 
உறவினைப்‌ பற்றிய கதைகள்‌ இளைஞரின்‌ 
மனங்கட்குச்‌ சற்றும்‌ பொருத்தமற்றனவாம்‌. 
இதற்கொரு சிறப்பான காரணம்‌ யாதெனில்‌ 
பிலிகிரியும்‌ மற்ற இராமாநுஜ மதத்தினரும்‌ 
சாமரை வணங்குபவராவார்‌ ; ஆதலா ல்‌, 
அவாகட்கு இயல்பாயுள்ள பக்தி நிலை ஒருக்‌ 
காலும்‌ குல்யாதவா று கவனித்துக்‌ கொள்‌. 
மாலை வேளைகளில்‌ பொது மக்கட்கு அம்‌ 
மாதிரியான சிலஞான போதனைகளை அளிப்‌ 
பாயாக; இவ்வாறு செய்யின்‌ வரவர “மலை 
யையும்‌ தாண்டி விடலாகும்‌ '. 
பூரணமான அய்மை எப்போதும்‌ சூம்ம்தி 
சுக்கும்‌ படிக்கும்‌, வாமாசாரம்‌ : இம்மி கூட 
உள்ளே புகாதபடிக்கும்‌ பார்த்துக்கொள்‌. 
மற்றவைகட்குப்‌ பகவானே உனக்குத்‌ துணை 
யாவார்‌, அச்சம்‌ வேண்டாம்‌. பிலிஜிரி என்‌ 
பவர்க்கு மரியாதையாரந்த என ஈமஸ்காரங்‌ 
களைச்‌ செலுத்துக, அவா்‌ போன்ற எனது 
அடியார்கட்கும்‌ அன்பைச்‌ செலுத்துக. 
எனது பிரியத்தையும்‌ அன்பையும்‌ ஆசிக 
ளையும்‌ ஏற்பாயாக. உனது பிரியமான 
விவேகாஈந்தா 
சிறப்பாக எனது அன்பையும்‌ ஈமல்காரத்‌ 
தையும்‌ ஆசோர்வாதத்தையும்‌ டாக்டர்‌ ஈஞ்‌ 
சுண்ட ராவ்‌ என்பவர்க்கும்‌ செலுத்துக ; 
அவர்க்கு உன்னால்‌ இயன்ற மட்டும்‌ உதவி 
புரிக. தமிழர்ககுள்ளே சமஸ்கிருதக்‌ கல்‌ 
வியை முக்கியமாகப்‌ பரப்புவதற்காக உன்‌ 
னாழ்‌ கூடிய மட்டும்‌ முயலுக. 
[பிலிகிரி--பிலிகிரி ஐயங்கரர்‌, சென்னையில்‌ ஒரு 
சட்டவாதி, சுவாமி விவேகாநந்தரைப்‌ பெரிதும்‌ 
புகழ்ந்தவர்களில்‌ ஒருவர்‌. இவரது “காசில்‌ கெர்‌ 
னான்‌என்னும்‌ பெயர்‌ கொண்ட ₹* ஐஸ்ஹெளஸ்‌ ' 
கட்டிடந்தான்‌, சென்னைக்கு சுவாமி விஜயஞ்‌ செய்த 
காலத்தில்‌ அவர்‌ தங்கியிருந்தமையால்‌ புனிதம்‌ 
பெற்றது. சுவாமி இமாமகுிருஷ்ணாநந்தா சுமார்‌ 
பத்தாண்டு காலம்‌ இங்கே தங்கியிருந்து சென்னை 
இராமகிருஷ்ண இயக்கத்தை நிறுவியும்‌ நடத்தியும்‌ 
வந்தார்‌. 
அளசிங்கப்‌ பெருமாள்‌ என்பவர்‌ சுவாமி விவே 
காநந்தரிடத்துப்‌ பெரிதும்‌ ஈடுபட்ட ஒரு சடா, 
சென்னையைச்‌ சார்ந்த இளைஞரான சீடர்‌ கூட்‌ 
டத்தைச்‌ சார்ந்தவர்‌, அமெரிக்க பிரயாணத்திற 
குப்‌ பணம்‌ சோத்துக்‌ கொடுத்து உதவிய அன்பர்‌, 
டாக்டர்‌ நஞ்சுண்ட ராவ்‌ -- சென்னையிலிருந்த 
ஒரு பிரபலமான்‌ மருத்துவா, சுவாமி விவேகா 
நந்தரிடத்து ஆர்வங்கொண்ட ஒரு ௪டா.] 


ஞான வாழ்வு 


(சுவாமி விஞ்ஞானாதத்தர்‌) 


பகவான்‌ எங்கும்‌ உள்ளவா, எல்லாம்‌ 
அறிக்தவர்‌. அவர்‌ உமக்கு அளியாதது 
யாதென்றும்‌. இல்லை. நன்றியார்ந்த ஒரு 
துணைவழை ப்போல மக்கள்‌ விரும்புவதை எல்‌ 
லாம்‌ அவர்‌ கொடுப்பார்‌. ஆதலால்‌ நாம்‌ 
அவரிடம்‌ எந்த வரத்தையும்‌ கேட்கக்‌ 
கூடாது. ஈ௪ உபநிடதம்‌ * தேன தியக்தேன 
புஞ்€த? (தியாகத்தால்‌ அடத அனுபவி) 
என்று போதிக்கிறது. பகவான்‌ சந்தோஷ 
மாகக்‌ கொடுப்பதை நாம்‌ அனுபவிக்கவேண்‌ 
டும்‌ என்பதும்‌, அதோடு மட்டும்‌ திருப்தி 
யடையவேண்டுமென்பதும்‌ அதன்பொருள்‌. 
ஏதாவது ஒரு சடப்பொருளைப்‌ பெறத்‌ தெய்‌ 
வத்தினிடம்‌ பிரார்த்திக்கும்போது அத்தெய்‌ 
வம்‌ இரு பக்கங்களிலும்‌ கூரிய முனையை 
யுடைய ஒரு வாள்‌ போன்ற ஒன்றை நமக்‌ 
குச்‌ தருகின்றது ; அதாவ த, கரம்‌ அதைத்‌ 
தக்கவாறு பயன்படுத்தினால்‌ சமத்து கன்‌ 
மையை அளிப்பதரயும்‌, அதை முறை மீறிப்‌ 
பயன்படுத்துவோமாயின்‌ நமக்குக்‌ கேடு தரு 
வதாயும்‌ இருக்கும்‌ ஒன்றையே ம்களுத்‌ 
தெய்வம்‌ தருகிறது, 


ஒரு மஹா புருஷருடைய இலக்ஷணங்களில்‌ 
ஒன்ற யாதெனில்‌ அவருடைய தீர்க்க தரி 
சன மொழிகள்‌ சொன்னபடியே எப்போ 
தும்‌ உண்மையாகும்‌. அவர்கள்‌ சொல்வ 
தெல்லாம்‌ நிச்சயமாக நடக்கும்‌ ; ஒரு சாது 
புருஷரின்‌ மெய்யான இயல்புயாதெனில்‌, நீ 
அவனுக்குப்‌ பத்து அடிகள்‌ கொடுக்கினும்‌, 
அவர்‌ அதையெல்லாம்‌ புன்சிரிப்போடு 
பொறுத்திருப்பார்‌, மனங்‌ கலங்காதவராயி 
ரப்பர்‌, பிருகு என்னும்‌ பெரிய முனிவர்‌ 

என்ன செய்தார்‌ என்பதைப்‌ பாருங்கள்‌, 
விஷ்ணுவே தெய்வங்கட்குள்‌ மிகவுயர்ந்த 
ஒருவரா என்பதைச்‌ சோதிப்பதற்காக, அம்‌ 
முனிவர்‌ விஷ்ணுவின்‌ மார்பின்‌ மீது உதைம்‌ 
தார்‌, அதனால்‌ ஒரு சிறிதும்‌ கோபங்‌ கொள்‌ 
ளாது விஷ்ணு மிக்க அன்போடும்‌ மரியாதை 
யோடும்‌ அவரை வரவேற்றார்‌. பி ருகு 
உடனே விஷ்ணு பகவானிடம்‌ ஈடுபட்ட ஒரு 
பக்தரானார்‌, ஒரு பூரண சாதுவாதல்‌ உண்‌ 
மையாகவே மிக்க கடினமாகும்‌ ; அவர்‌ தமது 
மனம்‌, மொழி, செயல்‌ எனும்‌ மூன்றிலும்‌ 
முற்றிய அடக்கம்‌ உடையராதல்‌ வேண்டும்‌; 
அமைதியும்‌ உறுதியும்‌ சிரத்தையும்‌ பெற்றவ 
ராதல்‌ வேண்டும்‌. 


ஒரு சாள்‌ த௯நிணேசுவர த்தில்‌ குருதேவர்‌ 
(ஸ்ரீ ராமகிருஷ்ணர்‌) ஓர்‌ ஆங்கிலப்‌ புத்தகத்தை 
என்னிடம்‌ கொடுத்து, அதை வாசித்து அதை 


விரிவாகக்‌ கூறுமாறு சொன்னார்‌. அப்‌ புத்‌ 
தகத்தில்‌ பின்வருவது காணப்பட்டது. 
“ உண்மை பேசுக; பிறாக்குரியதில்‌ ஆளை 
வையாதே ; இக்‌திரியங்களை அடக்குக 
இதைக்‌ கேட்டதும்‌ குருதேவர்‌ ஒரு பைய 
னப்‌ போலக்‌ கிளர்ச்சியடைந் த, தமது பெரு 
மகிழ்ச்சியை வெளியிடலானார்‌. குருதேவா 
அன்று பெற்ற ஆனக்தம்‌ எனது உள்ளத்தில்‌ 
இன்னும்‌ ஆழ்ர்து பதிந்துள்ளது. ஒருவ ர்‌ 
அம்மூன்று. விஷயங்களிலும்‌ பூரண நிலையை 
அடைக்தால்‌ அவர்‌ பகவானை அடைவது நிச 
சயம்‌. 


காமம்‌, குரோதம்‌ முதலியன அடங்காத 
போது பகவானை ஒருக்காலும்‌ தரிசித்தல்‌ 
முடியா து. பிரம்மசரிய நிலையினின்றே, 
நிறையினின்றோ (மனஅடக்கம்‌, கற்பு) தவறு 
வோனைத்‌ தேவி (மஹாமாயை) ஒருக்காலும்‌ 
மன்னிக்க மாட்டாள்‌. நல்ல அய தனனல 
மற்ற வாழ்வு வாழ்தலும்‌, அனைத்திற்கும்‌ 
மேலாகப்‌ பணி செய்தலும்‌ ஒவ்வொருவர்க்‌ 
கும்‌ உடமையாம்‌. ஏழைகட்குப்‌ பணிசெய்க, 
ஆனால்‌ யாதொரு பதிலையும்‌ எதிர்பார்க்க 
வேண்டாம்‌, எத்த நிலையில்‌ ஒரு மனிதன்‌ 
வாழ நேரினும்‌, தன்‌ மதத்தில்‌ கம்பிக்கை, 
பிறமத வெறுப்பின்மை, எதுவரினும்‌ உண்‌ 
மையினின்றும்‌ பிறழாமை முதலிய குணங்‌ 
கள்‌ அவனிடம்‌ இருப்பின்‌, தேவி அவைப்‌ 
படிப்படியாக மூன்னேறும்படி.ச்செய்வாள்‌. 
ஆனால்‌ இதற்கு முழூமன அடக்கப்‌ பயிற்சி 
வண்டும்‌. அத்தகைய பயிற்சியை வெற்றி 
கரமான முறையில்‌ ஒருவற்கு அளிக்கும்‌ 
வகையை இக்துக்கள்‌ ஈன்கறிவார்‌. வெற்றி 
யடையும்‌ வழியாதெனில்‌ ; பிரம்மசரியம்‌, 
பிறர்‌ பொருளிற்‌ பற்தின்மை, தானம்‌ வாங்‌ 
காமை என்பவற்றைப்‌ பழகுதலே. உடலை 
யம்‌ மனத்தையும்‌ உண்டாக்கி வரும்‌ உணவு 
அயதாயும்‌ ஈலக்தருவதரயும்‌ இராவிடின்‌, 
மனவளர்ச்சி எங்ஙனம்‌ கைகூடும்‌? வேரிலோ 
மூலத்திலோ ஒரு குற்றத்தையுடைய எதவும்‌ 
அதற்கணெங்க ஒரு குற்றமுடைய பலனை 
அளித்துத்தான்‌ தீரும்‌. 


தானம்‌ வரங்குதல்‌ வாங்னெவனைச்‌ சிறி 
யோனாக மினைக்கசசெய்யும்‌, தானங்‌ கொடுத்‌ 
தவனுக்குக்‌ கட்டுப்படும்‌ தன்மையையும்‌ 
உண்டுபண்ணும்‌. தனது சொந்தச்‌ சுமை 
யைத்‌ அக்க முடியாதபோது பிறரது சுமை 
யையும்‌ - தன்‌ தோளில்‌ தாக்க வைத்துக்‌ 
கொள்வது போலாம்‌! ச்ச்‌ பணமும்‌ 
(வேறு தானங்களும்‌) ெபொது மக்களிட 


சமது சகர ஜோதி 


மிரு்து பெற்றுக்‌ கொள்வது தடுக்கவொண் 
ணாதபடி அவசியமாகும்போது, என்ன காரி 
யத்திற்காக ௮ப்பொருள்கள்‌ கொடுக்கப்படு 
இன்றனவேர, அதே காரியத்திற்கு அவற்‌ 
றைக்‌ கண்டிப்பாகப்‌ பயன்படுத்துவது முற்‌ 
றிலும்‌ அவசியமாகும்‌. குருதேவர்‌ எங்களி 
டம்‌ காய்கறி வாங்கக்‌ கொடுத்த பணத்தை 
மீன்‌ வாங்க உபயோகிக்காமலும்‌, அம்மாதி 
ரியே மீனுக்கெனக்‌ கொடுத்த பணத்தைக்‌ 
காய்கறிக்கு உபயோகிக்காமலும்‌, ஜாக்கிர 
தையாகப்‌ பார்த்துக்‌ கொள்‌ !' என்று சொல்‌ 
வ துண்டு. 

ஒருவன்‌ தனது மனச்சாட்சியின்‌ வழக்‌ 
குக்கு ஏதேனும்‌ ஒரு காரணங்கூறிச்‌ சமா 
தானம்‌ பண்ணிவிட்டுத்‌ தனது தவறான செய 
அக்கு உடந்தையாயிருத்தல்‌ தன்னையே 
ஏமாற்றிக்‌ கொள்ளுதலாகும்‌. தாழ்ந்த 
மனதை எவ்வாறாவது ௮னுமதிக்கச்‌ செய்‌ 
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வதிற்‌ பயனில்லை. ஏனெனில்‌, பின்‌ ஒரு நாள்‌ 
உயர்ச்த அறிவு விழித்தெழுக்து அதற்குக்‌ 
காரணங்கூறும்படி வற்புறுத்தும்‌ ; அதற்கு 
அவன்‌ பதிலுரைக்க முடியாதவனாயின, 
வரும்பலனை அனுபவித்தேயாக வேண்டும்‌. 


ஆன்ம ஞானம்‌ பெறுதற்கு ஏற்ற நிலையில்‌ 
உடலைப்‌ போற்றி வைத்தற்கு அவசியமான 
அளவிற்கு வேண்டியதோடு திருப்தியடைந்த 
பின்‌, ஒருவன்‌ சற்றும்‌ தன்னலமின்றி ஈ௪ 
னது பணியில்‌ ஈடுபடல்வேண்டும்‌. ஐம்புல 
ஆசை உள்ளத்துக்‌ குடிகொள்ளும்‌ வரை, ' 
உண்மையான வைராக்கியம்‌ என்னும்‌ செல்‌ 
வத்தைப்‌ பெற இயலாது, எல்லா ஆசைகளை 
யும்‌ துறந்தபின்ட மட்டும்‌ ஒருவன்‌ உய்வடை 
வான்‌. “போதும்‌ என்ற நிலை மனத்திற்‌ 
புகுற்தபின்‌, யானை குதிரை அணி புகழ்‌ என்‌ 
னும்‌ செல்வம்‌ அசியைப்‌ போன்று அற்பமா 
கத்‌ தோன்றும்‌”. 


நமது சிக ர ஜே ராதி 


ஞானியின்‌ கவியும்‌ 


கம்பன்‌ பாரதி காளிதாசன்‌ முதலிய கவி 
ஞர்‌ ஞானத்தைப்‌ பற்றித்‌ தம்‌ நூல்களில்‌ 
பே௬ூன்றனர்‌, தமது கருத்துக்களை இன்பம்‌ 
பயக்கும்‌ முறையிலே வெளியிடுகின்றனர்‌ ; 
அதுபோன்றே மெய்ப்பொருளை நேரிற்கண்டு 
பவித்த ஞானிகளும்‌ . அன்பர்களும்‌ தம்‌ 

க ண்வல்காக்‌ கலி வாலில்‌ வெளியிடு 
கின்றனர்‌. இவ்விருவகையாரின்‌ பாடல்களி 
அம்‌ ஞானக்‌ கருத்துக்களும்‌ ௮னுபவங்க 
ளும்‌ ஒரே மாதிரியாக வெளியிடப்படுதலின்‌, 
கூர்ந்து சோக்ிெறியும்‌ பண்பிலாதார்‌ வண்‌ 
கவிஞரை அ௮றிஞராகக்‌ கருதி மயங்குகின்‌ 
றனர்‌, கருத்தின்‌ அழகும்‌, கற்பனையின்‌ 
மாண்பும்‌, உணர்ச்சியின்‌ இனிமையும்‌, 
வாசிப்போரது மனத்தைக்‌ கவரும்‌ சக்தியும்‌ 
ஒரு கவிஞனுடைய ஞானப்பாடல்களிலே 
காணப்படுனெறமையால்‌, கவிஞனை ஏன்‌ 
ஞானியாகப்‌ பாராட்டலாகாது என்று வழக்‌ 
காடுகின்றனர்‌. காவிய ரசத்தை அனுபூதி 
ரசமாகப்‌ பிழைபடப்‌ பாவித்து, கவிஞரை 
ஞானிகளாகப்‌ போற்றி வழிபடவும்‌ செய்‌ 
கின்றனா்‌. இருவகையினரின்‌ உணர்ச்சி 
ளும்‌ அனுபவங்களும்‌ சமமாகும்‌ என்கின்‌ 
றனர்‌. ஒரு ஞானியின்‌ கவிக்கும்‌ ஒரு கவியின்‌ 
ஞானப்‌ பாடலுக்கும்‌ வேறுபாடில்லை என்‌ 
பது அன்னாருடைய கருத்தாகும்‌. ஓர்‌ உதா 
ரணத்தால்‌ விளக்குவாம்‌. கவிச்சக்கரவர்த்தி 


கவியின்‌ ஞானமும்‌ 


யாகிய கம்பர்‌ சமயங்களின்‌ சமரச நிலையைப்‌ 
பின்வருமாறு கூறுஇிறார்‌; “ கல்லிடைப்‌ 
பிறந்து போந்து கடலிடைக்‌ கலந்த நீத்தம்‌, 
எல்லையில்‌ மறைகளாலம்‌ இயம்பரும்‌ 
பொருள்‌ ஈதென்னத்‌, தொல்லையில்‌ ஒன்றே 
யாகித்‌ துழைதொறும்‌ பரந்த சூழ்ச்சிப்‌, 
பல்பெருஞ்‌ சமயம்‌ சொல்லும்‌ பொருளும்‌ 
போல்‌ பரந்ததன்றே பலவேறு துறைகளி 
அம்‌ ஒரே நதியின்‌ வெள்ளம்‌ பரச்‌இருப்பது, 
பல பெருஞ்‌ சமயங்களிலும்‌ ஒரே பாசம்‌ 
பொருளின்‌ உண்மையாகய ஞானானந்த 
வெள்ளம்‌ பரவியிருப்பதை ஞாபகப்படுதது 
கிறது என்பது கருத்து, மெய்ஞ்‌ ஞானிய 
ரான தாயுமானாரும்‌ ' வேறுபடும்‌ சமயமெல்‌ 
லாம்‌ புகுக்து பார்க்கில்‌ விளங்கு பரம்‌ 
பொருளே நின்‌ விளையாட்டல்லால்‌ மாறு 
படுங்‌ கருத்தில்லை முடிவில்‌ மோன வாரிதி 
யின்‌ ஈதித்‌ திரள்‌ போல்‌ வயங்கஇற்றம்மா' என்‌ 
னும்‌ பாடலில்‌ ஸர்வ சமய சமரஸ நிலையை 
வருணிக்கின்றார்‌. பல நதிகளும்‌ கடலிற்‌ 
போய்ச்‌ சேர்வது போல, பல சமயங்களும்‌ 
மோன நிலையில்‌ முடிந்து ஒன்றாகின்றன என்‌ 
பது இதன கருத்து, இருவரும்‌ ஒரே கருத 
தைத்‌ இறம்பட விளக்குகின்றனர்‌. இரண்டு 
பாடல்களும்‌ கருத்துப்‌ பற்றிய வரை சமமா 
யினும்‌, ஒன்று கவியின்‌ பாடல்‌ மற்றொன்று 
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ஞானியின்‌ பாடல்‌ எனும்‌ வேறுபாடு காணு 
தற்குரியதாகும்‌. - 

இவ்வேறுபாட்டைக்‌ காண முதலில்‌ கவி 
எவ்வாறு கவி பாடுகிறான்‌, அவனது நோக்‌ 
கம்‌ யாது என்பதை அறிதல்‌ வேண்டும்‌. ஒரு 
கவி சட இயற்கையையோ மனித இயற்கை 
யையோ உற்று நோக்கிச்‌ இந்திக்கிரான்‌. 
அப்போது அவனது நுண்ணிய அறிவிலே 
ஓர்‌ உயர்ந்த கருத்து உதயமாகின்றது. உதித்‌ 
ததும்‌, அதற்கேற்ப அவனது நெஞ்சத்திலே 
உணர்ச்‌ ஊறிக்கொண்டே வருகிறது, அக்‌ 
கருத்தின்‌ ரசத்தைக்‌ கவி ஈன்று அனுபவிக்‌ 
கிறான்‌. பின்பு அதை இயைந்த சொற்களால்‌ 
வெளியிட முயல்கிறான்‌. வெளியிடுங்கால்‌ 
அதனைச்‌ சுவைபட அழகுறச்‌ செவிக்கினிய 
சிர்தைக்கினிய முறைகளைக்‌ கருவியாகக்‌ 
கொண்டு தன்‌ கருத்தை வெளிப்படுத்து 
இிருன்‌. கரூத்துக்களும்‌ உணர்ச்சிகளும்‌ உள்‌ 
ளத்து எ முன்ற கிலைமையிலே அவ்வண்‌ 
ணமே பாடலாக வெளியிடப்படுனெறன. 
அப்பாடலை வாசிப்போன்‌ மொழிகளைக்‌ 
கொண்டு சிந்திக்கும்‌ போது, கவிஞனது, 
உள்ளத்து எழுந்த காட்சியும்‌ உணர்ச்சியும்‌ 
அவனது உள்ளத்தும்‌ தோன்‌ றி விடுகின்றன; 
அதே ரசத்தை அவனும்‌ அனுபவிக்கிறான்‌. 
ஒன்பது வகைப்பட்ட காவிய ரசங்களுள்‌ 
எதற்கும்‌ பொது இந்த அனுபவம்‌. சரயு 
நதியின்‌ வெள்ளம்‌ தோன்றிப்‌ பல துறை 
தொறும்‌ பரந்த காட்சியைச்‌ சிந்தித்த கவிஞ 
னது உள்ளத்துப்‌ பல சமயங்களுள்ளும்‌ 
கூறப்படும்‌ பரம்பொருள்‌ ஒன்றே என்ற 
ஞானக்கருத்து உதித்தது ; அதனைச்‌ சிந்தித்து 
அதன்‌ அழகையும்‌ இன்பத்தையும்‌ சுவைத்து, 
அந்த அனுபவத்தைப்‌ பிறரும்‌ துய்க்குமாறு 
அதனை அவன்‌ ஒரு பாடலில்‌ அழகும்‌ இன்ப 
மும்‌ தெளிவும்‌ பொருந்த அமைத்தான்‌. ஆத 
லால்‌ ஒரு கவிக்கு வேண்டியவையாவன : 
(1) பொருள்களை ஊடுருவி நோக்கி ஓர்‌ 
உயர்ந்த கருத்தைக்‌ காணும்‌ நுண்ணிய மதி 
(2) பாவனையால்‌ அக்கருத்தின்‌ அழகினை 
நன்கு அனுபவிக்கும்‌ திறன்‌ (8) அனுப 
வத்தை அவ்வண்ணமே இயைர்த சொற்க 
ளால்‌ சித்திரிக்கும்‌ பழக்கம்‌ ஆயெ மூன்‌ 
மும்‌. அறிவுத்திறன்‌, உணர்ச்சித்‌ திறன்‌, 
சித்திரிக்கும்‌ திறன்‌ எனும்‌ இம்மூன்றும்‌ அவ 
செயெமாயினும்‌, கவியெழுதவதின்‌ முக்கிய 
நோக்கம்‌ அழகுமிக்‌ க சொல்லோவியம்‌ 
(சொற்படம்‌) வரைதலேயாம்‌. ஓர்‌ அறிஞர்‌ 
கூறுகிருர்‌ : “அழகே கவியின்‌ நோக்கம்‌. 
அவன்‌ அறத்தைப்‌ பிரியத்தோடு காடுவதும்‌, 
அதனைக்‌ கடமையாகக்‌ கருதுவதனாலன்று, 
அதன்‌ அழ$ூற்காகவே ' என்று. ஒரு கவி 


ஸ்ரீ ராமகிருஷ்ண விஜயம்‌ 


ஞன்‌ கவியைப்‌ படைக்கும்‌ வகையினையும்‌, 
அவனது ரோக்கத்தையும்‌ கண்டோம்‌. இனி 
ஞானியின்‌ முறையைக்‌ கவனிப்போம்‌. 


ஒரு ஞானி எவ்வாறு கவி அமைக்கிறான்‌ ? 
அவனது ரோக்கம்‌ யாது? ஒரு ஞானியும்‌ 
உலகப்‌ பொருள்களை உற்று நோக்குகிறான்‌ ; 
ஆனால்‌ அவனது கூர்த்த கோக்கு அவற்றை 
ஊடுருவிச்‌ சென்று, அவற்றின்‌ ஸாரமற்ற 
தன்மையையும்‌ நிலையின்மையையும்‌, துயரத்‌ 
தையும்‌ சிந்தித்து, அவற்றிற்கு அப்பாலான 
அடிப்படை உண்மையினைக்‌ காண்கின்றது. 
அதைக்‌ கண்டதும்‌ ஞானி பேரின்ப வெள்‌ 
ளத்தில்‌ ஆழ்கின்றான்‌. அதே பேரின்பத்‌ 


“தைப்‌ பிறரும்‌ சுவைக்குமாறு அவ்வனுப 


வத்தை ஏற்ற சொற்களால்‌ ௮ணிபெ.ற வெளி 
யிடுகறொன்‌. பரம்பொருளை நாடும்‌ ஒரு பக்த 
னுக்கு உலகப்‌ பொருள்களில்‌ உள்ள அழகு 
நிலையற்றதாகவே தோன்றும்‌; ஆயினும்‌ 
அவை இறைவனை ஞாபகப்படுத்தும்‌ நிலை 
யிலே, இறைவனுடைய குணங்களை விளக்கு 
வதற்குப்‌ பயன்படும்‌ நிலையிலே, இறைவனை 
வழிபடுதற்குப்‌ பயன்படும்‌ நிலையிலே, ஸா. 
முள்ளனவாயும்‌ அழகுள்ளனவரயும்‌ இன்பம்‌ 
தருவனவாயும்‌ காட்யெளிக்கன்றன. ஆண்‌ 
டாள்‌ தனக்கு நாயகனாகல்‌ கருதிய இறைவ 
னிடம்‌ சென்று தனது தனித்துயரத்தை 
அறிவிக்குமாறு மேகங்களைத்‌ தூதாக 
அனுப்புறொள்‌. நம்மாழ்வார்‌ எம்பெருமா 
னிடத்துத்‌ தாம்‌ கொண்ட பிரேமையினை, 
தாயார்‌ கேட்கும்‌ பாசுரத்தால்‌ கங்குலும்‌ ' 
பகலும்‌ கண்துயிலநியாள்‌, கண்ண நீர்கை 
களால்‌ இறைக்கும்‌... ... செங்கயல்‌ பாய்நீர்த்‌ 
திருவரங்கத்தாய்‌, இவள்‌ திறத்து என்‌ செய்‌ 
கன்றாயே' என்கிறார்‌. இப்பாடல்களைக்‌ 
கேட்டுச்‌ சிந்திக்கும்போது, இந்த மெய்யன்‌ 
பர்களது உணர்ச்சியை ஒருவாறு வாசிப்போ 
ரும்‌ பெறுகின்றனர்‌ ; அதனால்‌ உயர்ந்த மன 
நிலையை ௮டைகின் றனர்‌. உண்மையான 
இர்த அடியார்களின்‌ பாடலைக்‌ கற்பதின்‌ 
பயன்‌ இன்னது என்பதை ௮வர்களே கூறு 
கின்றனர்‌: * புதவையர்கோன்‌ கோடை 
தமிழ்‌ ஆகத்து வைத்துரைப்பாரவர்‌ அடியா 
ராகுவரே ', ' சடகோபன்‌....சொன்மால... 
வல்லார்‌ முகில்‌ வண்ண வானத்து இமையவர்‌ 
சூழ இருப்பர்‌ பேரின்ப வெள்ளத்தே '. இத 
னால்‌ ஞானியர்கள்‌ எழுதும்‌ பாடலின்‌ ரோக்‌ 
கமும்‌ பயனும்‌ தெளிவாகும்‌. 


இணி, கவிஞன்‌, ஞானி எனும்‌ இருவரு , 
டைய பாடல்கட்ரும்‌ உள்ள ஒற்றுமை வேற்‌ 
முமைகளைக்‌ கவனிப்போம்‌. ஓர்‌ உயர்ந்த: 
உண்மையைச்‌ சிர்திப்பதால்‌ எழும்‌ உணர்ச்சி 


நமது சிகர ஜோதி 


வெள்ளத்தை இருவரும்‌ அழயெ சொற்களிற்‌ 
புகுத்தி அதனை மக்கள்‌ முன்‌ வைப்பர்‌. ஒரு 
சாதாரண கவிக்கு உண்மைப்‌ பொருளைப்‌ 
பற்றிய கருத்து ஒன்றே உணர்ச்சியை ஊறச்‌ 
செய்தற்குப்‌ போதியதாகும்‌; உண்மைப்‌ 
பொருளை உணர வேண்டுமென்ற அவசியம்‌ 
இல்லை. கவியின்‌ கருத்து அவனது அறிவி 
னின்றும்‌ உதயமாகின்றது; ஆனால்‌ 
ஞானிக்கோ கேர்‌ காட்சியினின்‌ றும்‌ உதயம்‌, 
கவியின்‌ உள்ளம்‌ எவ்வளவு உயர்ந்து பறந்‌ 
தாலும்‌ உலகப்பொருள் களின்‌ மீதுள்ள இச்‌ 
சைகளின்‌ பிணிப்பால்‌ அறிவுலகத்தைத்‌ 
தாண்டி அப்பாற்‌ செல்ல இயலாது ; புற உல 
கத்தை மறக்கினும்‌ அதன பிரதிபிம்பமாய்‌ 
அமைந்துள்ள, கற்பனையழகு மிக்க, சூக்கும 
மான ௮௧ உலகத்தை மறக்க அதற்கு ஒண்‌ 
ணாது. ஞானியின்‌ உள்ளமோ மன உலகத்‌ 
தைத்‌ தாண்டி, மெய்ப்பொருள்‌ மெய்யன்பு 
பேரின்பம்‌ ஞானபோதம்‌ முதலிய அழியாத 
உண்மைகட்கு உறைவிடமாகிய ஞான உல 
கத்தில்‌ உலவிவிட்டு, அங்கிருந்து பெற்ற அனு 
பவத்தையும்‌ கருத்தையும்‌ மன உலஇெகுக்‌ 
ீழிறங்கெ பின்‌ அழகுமிக்க இன்பமுட்டக்‌ 
கூடிய சொற்களால்‌ வெளிப்படுத்தும்‌. கவி 
யின்‌ உள்ளத்து ஊறுவதோ சிற்றின்பம்‌. புற 
உலகமோ ௮௧ உலகமோ சுரக்கும்‌ இன்‌ 
பத்தை அவ்வண்ணமே வெளியிடுவான்‌ கவி) 
ஞானியோ உண்மையுலகைப்‌ பற்றியதாகா 
தவற்றை அற்பமெனவும்‌ இழிவெனவும்‌ 
, கருதி ஓதுக்குவான்‌. கருத்தும்‌ உணர்ச்சி 
யும்‌ மெய்ப்பொருளைப்‌ பற்றியதாகும்‌ போது 
எழும்‌ இன்பத்தையே வெளியிடுவான்‌; 
அவை எவ்வாறு மனிதனிடத்தில்‌ அமைய 
வேண்டுமோ அப்படி. வெளியிடுவான்‌. கவிக்‌ 
குக்‌ கருத்து எதுவாயினும்‌, அதை உணர்ச்சி 
ததும்ப அழகுற அமைத்தலொன்றே 
போதும்‌) ஞானியோ உண்மைப்பொருளை 
உணர்ந்த பின்னா்‌ உலகம்‌ எவ்வாறு காணப்‌ 
படுமோ, ௮தை ஆதாரமாக வைத்து, ௮தை 
ஒட்டித்‌ தனது அனுபவத்தை இன்பம்‌ பயக்‌ 
கும்‌ மொழிகளில்‌ வெளியிடுவான்‌. கவி உல 
வுவது கற்பனையுலகில்‌, ஞாணி உலவுவது 
மெய்ப்பொருள்‌ உலகில்‌. மனத்தைக்‌ கற்‌ 
பனை யுலகிற்கு ஏற்றுவான்‌ கவி; ஆனால்‌ 
ரனியோ இலக்கியமான உண்மையைக்‌ 
முலகிற்குக்‌ கொணர்வான்‌. கண்ணிற்கு 
முன்னுள்ள உண்மையழகைக கற்பனையின்‌ 
சக்தியால்‌ இலக்ஷியுமாக்கிக்‌ காட்டுவான்‌ 
கவி; இலக்ஷியமாயுள்ள மெய்ப்பொருளின்‌ 
அழகைச்‌ சுவைத்து, அதைப்‌ புற உலகிலும்‌ 
உண்மையாகக்‌ காட்டுவான்‌ ஞானி. ' முன்‌ 


னிக்‌ கவிதை வெறி மூண்டே ஈனவழியப்‌, 
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பட்டப்‌ பகலிலே பாவலர்க்குத்‌ தோன்றுவ 
தாம்‌, ரெட்டைக்‌ கனவின்‌ நிகழ்சசியிலே 
கண்டேன யான்‌ என்பது போலக்‌ கவி ஈன 
உலகைக்‌ கடந்து கனவுலகில்‌ இன்பஞ்‌ 
சுவைப்பான்‌. “மூலைக்‌ கடலினை அவ்வான 
வளையம்‌ முத்தமிட்டே தழுவி முகிழ்த்தல்‌ 
கண்டேன்‌, நீல ரெருக்கிடையில்‌ நெஞ்சு 
செலுத்தி, நேரங்‌ கழிவதிலும்‌ இளைப்பின்‌ 
றியே, சாலப்‌ பலபல நற்பகற்கனவில்‌, தன்னை 
மறந்தலயம்‌ தன்னில்‌ இருந்தேன்‌ ? என்பான்‌ 
கவி; அவன காணுவது விழிப்பு நிலையில்‌ 
இன்பக்‌ கனவே. ஞானியோ ஈனவையும்‌ 
கனவையும்‌ கடந்து சமாதி நிலையினில்‌ உண்‌ 
மைப்‌ பொருளைக்‌ கண்டு அதஅய காட்சியின்‌ 
பத்தைப்‌ பருகுவான்‌. மாசில்‌ வீணையும்‌ மாலை 
மதியமும்‌, வீசுதென்றலும்‌ வீங்கிள வேனி 
அம்‌, மூசு வண்டறை பொய்கையும்‌ போன்‌ 
றதே, ஈசன்‌ எந்தை இணையடி. நீழலே ' என 
பான்‌ ஞானி. 


ஒரு: சாதாரணக்‌ கவிக்கும்‌ ஞானிக்கும்‌ 
உள்ள வேறுபாடு இவ்வாறிருப்பனும்‌ ஒரு 
கவி ஞானியாயிருக்கலாம்‌, ஞானியும்‌ ஒரு 
கவியாயிருக்கலாம்‌ ; கவித்துவமும்‌ ஞானமும்‌ 
ஒருவரிடத்தே இணைந்திருத்தலும்‌ கூடும்‌. 
கவியின்‌ உள்ளம்‌ இலக்ஷியமாகிய ஞான 
உலகை எட்டவும்‌ செய்யலாம்‌ ; ஞானியும்‌ 
தன்‌ அனுபவத்தையும்‌ கருத்தையும்‌ தக்க 
சொற்களால்‌ அழகுபெற வெளியிடலாம்‌. 
ஆயினும்‌, ஞானி ஒரு கவியை எழுதும்போது 
கருத்தளவாயிருக்கும்‌ இலக்ஷியத்தின்‌ அழகு 
அனுபவ உண்மையாகவும்‌ அழகாகவும்‌ 
மாறுகின்றது; ஆனால்‌ சாதாரணக்‌ கவி 
ஞான விஷயததைப்பற்றிப்‌ பேசும்போது 
ஞான்‌ உலகிலே மட்டும்‌ அனுபவிக்கப்படும்‌ 
இலக்ஷிய அழகு கவியில்‌ வெறுங்‌ கருத்தா 
கவே அமைனெ றத அதாவது ஓர்‌ அழகிய 
இலக்ஷியமாக மட்டும்‌ கருதப்படுகிறது, 
ஞானியின்‌ கவிக்கும்‌ கவியின்‌ ஞானததற்‌ 
கும்‌ உரிய இயல்புகள்‌ இதனால்‌ விளங்கும்‌. 

ஆண்டாள்‌ நாவுக்கரசர்‌ ஈம்மாழ்வார்‌ 
சம்பந்தர்‌ போன்றவரிடத்தில்‌ கவித்வ 
மும்‌ ஞானமும்‌ ஒன்றாய்‌ இணைந்தன. 
காவியக்‌ கண்ணால்‌ கண்ட அழகை 
இவர்கள்‌ ஞானக்‌ கண்ணால்‌ உள்ளவாறு 
நோக்கி இன்புற்றார்‌. கவியெெழுதத்‌ 
தூண்டுகோலாக அமைவது, சுவிஞனது 
கெஞ்சத்தை நிரப்பும்‌ உணர்சி); இவ்வுணாச்‌ 
சியைக்‌ இளப்புவ.து அறிவுலகததிலுள்ள ஒரு 
கருத்தின்‌ அழகே. ஒரு ஞானியின்‌ நெஞ்‌ 
சத்து ஊறும்‌ உணர்ச்சியோ கெஞ்சிற்கு 
அப்பாலுள்ள அனுபூதியுலகற்‌ கண்ட 
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மெய்ப்பொருளின்‌ அழகால்‌ எழுப்பப்படு 
வது, ஆண்டாள்‌ தன்னிடத்து அனபுணர்ச்சி 
தலையெடுத்த சமயமே நிலையுற்ற பரம்பொரு 
ஸினிடத்திற்‌ செலுத்தி, உயர்ந்த அன்பாக்‌கி 
உயர்ந்த காட்சியை எய்தலானாள்‌. பரம்‌ 
பொருளாகிய எம்பெருமானது அழகைக்‌ 
கண்டு மாலா, அவனைப்‌ பிரிந்து அடித்த 
சமயம்‌ பாடிய.கவியில்‌ 'மானிடவர்க்கென்று 
பேச்சுப்படில்‌ வாழகில்லாதவளாய்‌ (பழு 
இன்றிப்‌ பார்க்கடல்‌ வண்ணனுக்கே பணி 
செய்து வாழப்‌! பெறவேண்டும்‌ என்று 
கோற்றாள்‌. தொண்டரடிப்‌ பொடியாழ்வார்‌ 
“மாதரார்‌ கயற்கண்‌ என்னும்‌ வலையுட்பட்டு 
அமுந்துவேனைப்‌ போதரே யென்று சொல்‌ 
லிப்‌ புந்தியட்‌ புகுந்து தன்பால்‌ ஆதரம்‌ 
பெருக வைத்த அழகன்‌' என்று எம்பெரு 
மானைப்‌ பற்றிக்‌ கூறுகின்றார்‌. இப்பாக்‌ 
களிலே சிற்றின்பத்தைத்‌ துறந்து பேரின்பத்‌ 
தில்‌ ஈடுபடும்‌ உணர்ச்சி தெற்றெனப்‌ பிறங்கு 
ன்றது. ஆனால்‌ ஒரு கவிஞன்‌ அகத்துறை 
யில்‌ இறைவன்மீது பாடல்‌ பாடினும்‌, 
பேரின்ப உணர்ச்சி அதிலே உயர்ந்த கருத்‌ 
தளவாக நிற்பதல்லாது ௮னுபவமாகாது 
போகும்‌. ஆண்டாள்‌ மாணிக்கவாசகர்‌ சம்‌ 
பந்தர்‌ முதலியோர்‌ இறைவனை காயகனாகப்‌ 
பாவித்துப்‌ பாடிய பாடல்களில்‌ சிற்றின்ப 
உடையிலே பேரின்பமே திகழ்கின்றது, 
தெய்வ மணங்‌ கமழ்கின்றது. ஆனால்‌ ஒரு 
கவிஞன்‌ இறைவனைப்‌ பற்றிப்‌ பாடும்‌ பாட 
லில்‌ பேரின்ப உடையிலே சூக்குமமான சிற்‌ 
நின்பமே திகழ்கின்றது; காவிய மணங்‌ 
கமழ்னெறது. * அச்சமில்லை அச்சமில்லை ? 
என்று வீராவேசம்‌ கொண்ட ஒரு கவிஞர்‌ 
கூறுகின்றார்‌ ; அதே மொழிகளை வீராவேசம்‌ 
பூண்ட ஒரு ஞானியும்‌ கூறுகின்றார்‌. “இச்‌ 
சகத்து ளோமரெலாம்‌ எதிர்த்து நின்ற போதி 
னும்‌ ௮ச்சமில்லை' யென்றும்‌ (உச்சி மீது 
வானிடிந்து வீழுகின்ற போதிலும்‌ அச்ச 
மில்லை யென்றும்‌ பாடுகிறார்‌ கவிஞர்‌ ; 'ஈாம்‌ 
ஆர்க்கும்‌ குடியல்லோம்‌ ஈமனை யஞ்சோம்‌! 
என்று பாடுகிறார்‌ ஞானி. வீர இலக்ஷியத்‌ 
தைக்‌ கற்பனையுலகிலே கண்ட கவிஞர்‌ இச்சு 
கத்துளோரெலாம்‌ திரண்டு தம்மை எதிர்த்து 
நிற்கும்‌ காலமும்‌, உச்சி மீது வானிடிந்து 
வீழுகின்ற காலமும்‌ தமக்கு வரவில்லை என்ற 
துணிவு ஈன்கு உள்ளே வேருன்றப்‌ பெற்றுள்‌ 
ளனர்‌; ஒருக்கால்‌ அப்படித்‌ இரண்டு 
எதிர்த்து நின்றாலும்‌, வானிடிற்து விழ்க்தா 
லும்‌ அச்சமில்லை என்று கூறுகிருர்‌. சிவபரம்‌ 
பொருளை ஞான உலகில்‌ நேரிற்‌ கண்டு அவ 
ஞடைய திருவடிகளை மீளா ஆளாய்க்‌ குறு 
இன அனுழூதியினின்றும்‌ வீரத்தன்மையை 


ஸ்ரீ ராமகிருஷ்ண விஜயம்‌ 


உணர்ந்த ஞானியாராகிய அப்பரோ, மத 
மாறிய குற்றஞ்‌ சுமத்தி அரசன்‌ தம்மை 
அழைக்க, அவனுடைய ஏவலாளர்‌ கையில்‌ 
வில்லும்‌ அம்பும்‌ கம்பும்‌ கழியுமாக முன்‌ 
னிற்பதனால்‌, அரசனது ஆணேக்கு உயிரை 
விட்டுத்தான்‌ ஆகவேண்டும்‌ என்ற உறுதி 
யான எண்ணம்‌ வேரூன்றப்‌ பெற்றிருக்கின்‌ 
ரூர்‌; அந்த நிலையிலும்‌ உண்மை ஞானத்தி 
னின்றும்‌ எழுந்த வீர உணர்ச்சியால்‌ 'நாம்‌ 
ஆர்க்கும்‌ குடியல்லோம்‌, நமனை யஞ்சோம்‌ 
என்று பாடுகிறார்‌. அச்சமின்மை எனற 
கருத்தின்‌ தரிசனத்தால்‌ எழுந்த வீர உணர்ச்‌ 
சிப்‌ பெருக்கைக்‌ கவிஞர்‌ பாவில்‌ வெளியிடு 
கின்றனர்‌ ; அச்சமின்மை யென்ற அனுபூதி 
உண்மையின்‌ தரிசனத்தால்‌ எழுந்த வீர 

வேச வெள்ளத்தை ஞானி தமது கவியில்‌ 
ng வெளியிடுனெறனர்‌. ஞான வீரத்‌ 
தின்‌ வீறு வெள்ளிடை விலங்கலென (மலை 
யென) இலங்குவதைச்‌ சிர்திப்போர்‌ காண 
லாகும்‌. 

தற்காலத்திலே கவிஞர்‌ எழுதும்‌ ஞானப்‌ 
பாடல்கள்‌ மிகுதியாக வழங்கி வருகன்றன ; 
இப்பாடல்கள்‌ காவிய அழகு தநிசம்பியும்‌ 
இன்பச்சுவை ததும்பியும்‌ இருக்கின்றன); 
எனினும்‌, நிலையான ஞான ஊக்கத்தை 
ஊட்டவேண்டின்‌, இலக்ஷியமாகக்‌ கருதப்‌ 
படும்‌ ஒரு கருத்தை வெளியிடுவதைவிட 
உண்மை அனுபூதியை வெளியிடுவது மிகவும்‌ 
இன்றியமையாதது, ஞானியைக்‌ கவி எழு 
தும்படி.த்‌ அண்டும்‌ உணர்ச்சிக்குக்‌ காரண 
மான அனுபவம்‌ ஓர்‌ உயர்ந்த பூமியை 
(ஞான உலகைச்‌) சார்க்தது; ஆனால்‌ கவிஞ 
ரது நெஞ்சத்தில்‌ உணர்ச்சியைப்‌ பெருக்கிக்‌ 
கவியெழுதச்‌ செய்யும்‌ அனுபவம்‌ பொது 
வாக அதனினும்‌ தாழ்க்த ஒரு குறிப்பிட்ட 
பூமியினின்றே எழுகின்றது, இப்பூமி மன 
உலகமேயன்றி அதற்கு அப்பாலுள்ள 
ஞான உலகமன்று. மனஉலகலே உணர்ச்சி 
யும்‌ கருத்தும்‌ தனித்தனியாகப்‌ பிரித்தறியக்‌ 
கூடிய நிலையிலே அமைந்துள்ளன ; கருத்து 
ஒன்று உள்ளத்தில்‌ உதித்ததும்‌, அதற்கிசைய 
உணர்ச்‌ கவிஞரது உள்ளத்திலே பொங்கு 
கின்றது, ஆனால்‌ அதனினும்‌ உயர்ந்த ஞான 
உலகலோ உணர்ச்சியும்‌ கருத்தும்‌ வெவ்‌ 
வேறாக உணரப்படாது, அவ்விரண்டிற்கும்‌ 
மூலமான ஒரு அனுபூதியாக மாறுகின்றன ; 
அர்கிலையில்‌ அவை தமக்குரிய சிறப்பியல்பு 
களை இழந்து ஒன்றாக மருவுனெறன. இம்‌ 
நிலையிலே பெறும்‌ உண்மை பிறகு மன 
உலகிற்குக்‌ ஒழிறங்கும்போது ஓர்‌ உயர்ர்த 
கருத்தாகவும்‌, அதற்கு ஏற்றவாறு நெஞ்சத்‌ 
துப்‌ பொங்கும்‌ மாண்புற்ற உணர்ச்சியாக 


நமது சகர ஜோதி 


வும்‌ வடிவெடுக்கின்றது. அவ்வுணர்ச்சி 
கவிஞரிடத்துச்‌, கவிதை வெறியை மூளச்‌ 
செய்கின்றது ; அக்கவிதை வெறி (ஆவேசம்‌) 
அவ்வுணர்ச்சியை அழகுமிக்க சொற்‌ சத்திர 


மாக வெளித்தோன்றச செய்கிறது. ஒரு: 


சாதாரண மனிதனிடத்தும்‌ கருத்துக்‌ கேற்ற 
படி. உணர்சி எழுமாயினும்‌, கவிதை வெறி 
யின்மையால்‌ பாடலாக அது பரிணமிக்க 
வழியில்லாது போகும்‌. கருத்தின்‌ மேன்‌ 
மைக்குத்‌ தக்கவாறு உணர்ச்சி உள்ளத்துப்‌ 
பொங்குதலே கவிதைக்கு உயிர்கிலையாகும்‌ ; 
கருத்திற்கும்‌ உணர்ச்சிக்கும்‌ உள்ள இசைவு 
இயற்கையானதாயும்‌ தூயதாயும்‌ இருக்கும்‌ 
தன்மைக்கு ஏற்பக்‌ கவிதையும்‌ அ௮தன்ஈய 
மும்‌, கற்போரது உள்ளத்திலே அதே உணாச்‌ 
சியை ஊட்டும்‌ திறனையும்‌ பெற்று விளங்கும்‌, 
அனுபூதி உலகமாகிய ஞான உலகினின் றும்‌ 
கீழிறங்கும்‌ சக்தியால்‌ உள்‌ ளத்தூறும்‌ 
உணர்ச்சியோடு கவிதை வெறி இணையும்‌ 
போது தோன்றும்‌ பாடலே உண்மையான 
அமரகவியாகும்‌ ; காரணம்‌: யாதெனின்‌, 
மன உலகிற்கு அப்பாலான ஞான உலகி 
னில்தான்‌ : ௮மரத்தன்மை ஒஓளிர்கின்றது, 
மனவலூலென்று. அந்த ௮மரத்தன்மையின்‌ 
முத்திரையைப்‌ பெற்ற கவிஞனே அமரகவி 
ஞனாவான்‌. ACT 

இவ்விஷயத்தில்‌ ஒன்று கூர்ந்து கவனிக்கத்‌ 
தக்கது. . கருத்திற்கு இசைந்த உணர்ச்சியின்‌ 
எழுச்சி ஒருவனது உள்ளத்தில்‌ இயற்கை 
யாக அமையாது, செயற்கை முறையாலும்‌ 
ஏற்படலாம்‌. கவிதை எழுதும்‌ தாண்டுதல்‌ 
தன்னிடம்‌ இயல்பாகவோ பழக்கத்தாலோ 
அமையப்‌ பெற்றவன்‌ ஒருகருத்தைப்‌ பல 
வந்தமாகத்‌ தனது உணாச்சியினமிது ௬மத்தி, 
உணர்ச்சியைக்‌ கிளப்பிக்‌ கவியெழுதுவான்‌. 
இவ்வாறு உணர்ச்சிக்‌ கருவியை ௮ததூண்டு 
தலால்‌ கட்டாயப்‌ படுத்திக்‌ கவிதையை 
உண்டு பண்ணும்போது, ௮க்கவிதை வெளிப்‌ 
பகட்டுடையதாகி, போலிக்‌ கவியாகும்‌. 
அதிலே உணர்ச்சியின்‌ ஜொலிப்பின்மையால்‌, 
அது. கற்போரது உள்ளத்தை ஊக்கும்‌ 
வலிமையற்றதாகும்‌. கவிதையைத்‌ தூண்டும்‌ 
கவிஞனது உணர்ச்சி நெஞ்சத்தின்‌ ஆழத்தி 
லிருக்து--௮வனது ஒழுக்க ஊற்றுகள்‌ உள்ள 
பிரதேச ததிலிரும்து-எழாதபோது, அது உயி 
ரற்றதாய்ச்‌ சுவையிழந்ததாய்‌ இருக்கும்‌, 
ஆயினும்‌ கவிஞன்‌ உணர்ச்சியிலுள்ள 
குறைக்குச்‌ சொற்சித்தி அழகால்‌ ஈடுசெய்‌ 
வான்‌. இலக்கியச்‌ சுவையும்‌ உயர்ந்த உடை 
யும்‌ வாய்ந்த ஒரு கவியில்‌ இத்தகைய குறை 
குடிகொண்டுள்ளதா, அக்கவிஞனது உள்‌ 
ளத்துப்‌ பொங்கிய உணர்ச்சி இயற்கை 
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யானதா வலிந்து உண்டாக்கப்பட்டதா என்‌ 
பதை ஆராய்வார்‌ மிகச்‌ சிலரேயோாவார்‌. அத 
தகைய குறையால்‌ கற்போரது உள்ளத்து 
எழுப்பப்படும்‌ உணர்ச்சியும்‌ நிலயானதாய்‌ 
இயல்பாய்‌ அமையாது போகும்‌) அவரது 
ஓழுக்கத்தைத்‌ திருத்தி யமைக்கும்‌ சகதியும்‌ 
அதந்கு இராதொழியும்‌, ஞானத்தையும்‌ 
பகவானையும்‌ பற்றிப்‌ பேசும்‌ கவிஞன்‌ ஒரு 
வன அவ்விரண்டி ௮ம்‌ உண்மையான நம்பிக்‌ 
கையுடையவனாயின, அவன்‌ தனது உள்ளத்‌ 
தில்‌ எழும்‌ உண்மையான உணர்ச்சியைக்‌ 
கவிதை வாயிலாக வெளியிடுவான்‌ ; ஆனால்‌ ' 
ஞானத்தைப்‌ பற்றி உயர்வாகப்‌ பேசிவிட்டு, 
அதை மேலெழுச்தவாரியாகப்‌ பழவெரு 
வோன்‌ ஞானத்துறையில்‌ பொய்வேடம்‌ . 
புனபவனாவான்‌ ; அதனால்‌ அவன கவிதைத்‌ 
அறையிலும்‌ பொய்வேடம்‌ புன்பவனாவான. 
இக்காரணத்தால்‌ உண்மையான கவிக்கு 
உயர்ந்த ஒழுக்கமும்‌ அவசியமாவது பெறப்‌ 
படுகிறது. 

இக்சாளையில்‌ பலர்‌ கவிதைகனாம்‌ கவியின்‌ 
ஒழுக்கத்திற்கும்‌ சம்பந்தம்‌ யாது என்று 
வினவுகின்றனா்‌ ; கவியின்‌ கருத்தைப்‌ பெற்‌ 
அப்‌ பயனடைவது தானே குறி என்கின்‌ ம 
னர்‌. சரி, ஆனால்‌ 'பயன்‌' என்பதன்‌ 
பொருள்‌ யாது? கவியை வாசிப்போர்‌ தமது 
அறிவாற்‌ சுவைக்கும்‌ காவிய இன்பம்‌ 
மட்டுமேதானா? அதற்கு மேற்பட்ட பயன்‌ 
வேண்டாமா? கவிபாடுதல்‌ ஒரு கலையே. கலை 
யென்பதன்‌ காரணம்‌, அது கருத்தையும்‌ 
உணர்ச்சியையும்‌ ஈன்றாக வெளிப்படுத்து 
கிறது, அன்றேல்‌ குறிப்பாகக்‌ காட்டுகிறது 
என்பது மட்டுமன்று; வாசிப்போரது ஒழுக 
கத்தில்‌ உள்ள இன்ன இயல்பை இன்னவித 
மாக அது மாற்றுகின்றது என்பதும்‌ அதில்‌ 
அடங்கியுள்ளது. கவிதையை வாசிப்பதனால்‌ 
அக்கவிஞன்‌ வெளியிடும்‌ உணர்ச்சியை அறி 
வது மட்டும்‌ போதாது; அறியும்‌ போதே 
௮க்கவிஞனது உணர்ச்சி எந்த உன்னத நிலை 
யினின்றும்‌ வழக்கமாக உற்பத்தி 
யாகன்றதோ அர்மிலைக்கு வாசிப்போனது 
உள்ளத்தை உயர்த்தவும்‌ வேண்டும்‌. சுவாமி 
விவேகாஈந்தர்‌ ஆத்மாவைப்‌ பற்றிப்‌ பிரசங்‌ 
கம்‌ பண்ணும்போது, அதைக்‌ கேட்போர்‌ 
அதைத்‌ தெள்ளத்‌ தெளிய அறிவுக்கண்ணாற்‌ 
காண்பதோடு நில்லா து, ஞானக்‌ கண்ணாலும்‌ 
அவ்வுண்மைலய ஞான உலகிற்‌ காண்பார்‌; 
அதாவது அனுபூதியையும்‌ அச்சமயம்‌ பெறு 
வர்‌. இது பிரசங்கக்‌ கலையின்‌ பெருமாண்பு. 
அவரது பிரசங்கம்‌ இன்று அதை வாசிப்‌ 
போர்க்கும்‌ உள்ளத்தில்‌ ஞான ஊக்கத்தை 
ஊட்டி ஒழுக்கத்தை உயர்த்தும்‌ தன்மை 
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வாய்ந்ததாகும்‌. இம்மாதிரியே ஞானக்‌ கவி 
தையும்‌ வாசிப்போரது உள்ளத்தை உயர்த்த 
வேண்டும்‌. இத்திறமை, அக்கவிஞன்‌ பின்னு 
இன்ற அழகிய மொழி வலையினைப்‌ பொறுத்த 
தன்று; அம்மொழிப்‌ பெருக்கிற்கு ஊற்று 
உறைகின்ற இடமாகிய அவனது ஒழுக்க 
மென்னும்‌ குன்றையே பொறுத்ததாகும்‌. 
இதை நினைவிற்‌ பதித்‌,தக்‌ கொள்வோமாயின்‌, 
கவிதையை மட்டும்‌ கொண்டு கவிஞனைக்‌ 
கவனியாது விட்டுவிடுதல்‌ ஈன்று என்பாரின்‌ 
கருத்திலுள்ள இழுக்கு புலனாகும்‌. 


தற்காலத்தில்‌ ௮றிவுத்‌.துையில்‌ மறுமலர்ச்‌ 
தியைக்‌ காண்கின்றோம்‌ என்று பெருமிதத்‌ 
தோடு பேசுவார்‌ பலர்‌. ஆனால்‌ ஒன்றைச்‌ 
சிந்திப்போம்‌. பண்டையக்கால ஞானியர்‌ 
அறிவை ஞானத்திற்குப்‌ பணிப்பெண்ணாக்‌ 
கும்‌ குறைக்கு ஆளாகா ருந்தனர்‌. அறிவின்‌ 
உயர்ந்த பணியாவது அறிவிற்கு அப்பாலான 
ஞான அனுபவ உலகிற்கு நம்மை ஏற்று 


ஸ்ரீ ராமகிருஷ்ண விஜயம்‌ 


தலே யாகும்‌. அப்போதுதான்‌ அறிவு அதற்‌ 
குரிய முழு ச௬ுதர்திரத்தையும்‌ பெற்றுப்‌ 
பொலீனெறது, எல்லாக்‌ கட்டுப்‌ 
பாடுகளினின்றும்‌ விடுபடுனெறது. தற்‌ 
காலம்‌ அறிவுத்துறையில்‌ ஈடுபடுவார்‌, காவி 
யரசத்தைச்‌ சுவைப்பார்‌, நெஞ்சத்திலே 
ஊறும்‌ உணர்ச்சிக்கு மெய்ஞ்ஞான அனு 
பூதிக்குரிய அதிகாரத்தை மெய்யாக ஊட்ட 
முயல்வாராக. ஞான இலகூஷியத்தை மைய 
மாகக்‌ கொண்டே, நம்மவரது பண்பாடு 
அதைச்‌ சற்றி இயங்கட்டும்‌; தற்காலக்‌ 
கவிதையில்‌ பலவந்தமாகச்‌ செயற்கை முறை 
யில்‌ எழுப்பப்படும்‌ உணர்ச்சியால்‌ விளையும்‌ 
பொய்‌ வேடம்‌ நீங்கட்டும்‌, மெய்யான அனு 
பவத்தாலும்‌ உயர்ந்த ஓழுக்கத்தாலும்‌ விளை 
யும்‌ ஞான ஆவேசமே கவிதையினிடத்துக்‌ 
குடிகொள்ளட்டும்‌. காவியரசத்கைச்‌ 
சுவைப்பதோடு நில்லாது, எல்லாரசங்கட்‌ 
கும்‌ களஞ்சியமான இறைவனை உணாக்து, 
ஞான ரசத்தையும்‌ சவைப்போமாக, 


மீ ராமகிருஷ்ணுநந்தரின்‌ பெருமை 


இவ்வாண்டு சுவாமிகளின்‌ பிறந்தநாள்‌ விழாப்‌ பொதுக்‌ கூட்டத்தில்‌ ஸ்ரீ . சுப்பராய ஐயா, 
B.A.B.L., ஆற்றிய சொற்பொழிவு 


( 248-ம்‌ பக்கத்‌ தொடர்ச்ச ) 


சுவாமி ரரமகிருஷ்ணானந்தரின்‌ சேவை 
களையும்‌, பெருமைகளையும்‌ பல பகுதிகளாகப்‌ 
பிரிக்கலாம்‌. (1) முதன்முதலாக, அவருடைய 
குருபக்தியையும்‌, கைங்கர்ய ஸேவையயயும்‌ 
கூறவேண்டும்‌, (2) அவர்‌, தம்போன்ற 
சுவாமிகளிடத்தில்‌ வைத்திருந்த விசுவாசம்‌ 
குறிப்பிடத்‌ தக்கது, எல்லா சுவாமிகளின்‌ 
ஒத்துழைப்பையும்‌ தாராளமாக அவர்‌ பெற்‌ 
றுக்‌ கொள்ள முடிச்ததால்தான்‌, தற்‌ 
போதைய மட ஸ்தாபனங்கள்‌ அமைப்பது 
சாத்தியமாயிற்று. 


மூன்றாவதாக, சென்னையிலும்‌, இர்தியா 
வின்‌ இதர பாகங்களிலும்‌ அமைத்திருக்கும்‌ 
மடங்களின்‌ பூஜை, அனுஷ்டான முறைகளை 
அவர்‌ வகுத்தார்‌. அவருடைய சகோதர 
பக்தர்களிடையே இது பற்றிக்‌ கடுமையான 
அபிப்பிராய பேதம்‌ இரும்த.து. ஆனால்‌ இவ 

டைய மேன்மையான குணங்களும்‌, வீசு 
வாசத்தின்‌ சிறப்பும்‌, அவர்களுடைய அபிப்‌ 
பிராயங்களையெல்லாம்‌ மாற்றிக்‌ கொள்ளும்‌ 
படிச்‌ செய்து விட்டன. அவருடைய கொள்‌ 
கைகளும்‌ கருத்துக்களும்‌ சாராளமானவை 
யாக இருந்தன. விக்ரஹ ஆராதனையில்‌ 


அவருக்குப்‌ பெருத்த ஈம்பிக்கை உண்டு 
தென்னிந்தியாவில்‌ காம்‌ எவ்வளவு வைதிக 
மாக இருக்கிறோமோ அவ்வளவு வைதீகமாக 
அவரும்‌ இருக்தார்‌. 

நான்காவதாக, ஒரு மதப்‌ பிரசாரகர்‌ என்‌ ற 
முறையில்‌ அவர்‌ செய்த சேவை மிகப்‌ பெரி 
யது. மிக உண்மையான பக்தர்கள்‌ பலா 
இவரை வந்து அடைந்தார்கள்‌. களை ஸ்தாப 
னங்கள்‌ ஏற்படுத்த வேண்டுமென்று கோரிக்‌ 
கைகள்‌ பலவிடங்களிலிரும்‌து வந்தன. 

ஸ்ரீராமகிருஷ்ணாஈக்தர்‌ ஒரு உன்னதமான 
காரியத்திற்காக தானம்‌ கேட்கத்‌ தயங்யெ 
தில்லை. அகம்பாவம்‌ என்பது அவரிடம்‌ 
அறவே இல்லை என்பதற்கு இது அடையாள 
மாக இருந்தது, ்‌ 

மேலும்‌, பல இடங்களில்‌ மடத்தின்‌ இளை 
களை அமைத்து, ஆடம்பரம்‌ இல்லாமல்‌ 
சமூகம்‌, கல்வி, முதலிய எல்லாத்‌ துறைகளி 
அம்‌ அவர்‌ சேவை செய்தார்‌. பிரசங்கங்கள்‌ 
செய்வது, பத்திரிகைகள்‌, புத்தகங்கள்‌ அச்‌ 
சிட்டு வெளியிடுவது ஆகியவைகள்‌ மூலம்‌ 
அவா அறிவுத்‌ துறையில்‌ செய்த சேவை 
மிகப்‌ பெரியதாகும்‌. 


ஸ்ரீ ராமடருஷ்ணாகந்தரின்‌ பெருமை 


1. குரு பக்தி 

ஸ்ரீ ராம௫ருஷணாகந்தர்‌ மிகவும்‌ வைதிக 
குலத்தில்‌ பிறந்தவர்‌. இவருடைய தகப்பனார்‌ 
ஸ்ரீ ஈச்வர சந்திரர்‌ பக்தி சிரத்தையுள்ள 
ஒரு வைதிக பிராம்மணர்‌. சிறு வயதிலி 
ருந்தே சுவாமிகட்கு ஸ்ரீ தேவியிடம்‌ அளவு 
கடந்த பக்தி உண்டு. அவர்‌ மாமிசம்‌, மீன்‌ 
முதலியவற்றைச்‌ சாப்பிட மாட்டார்‌. வங்‌ 
காளத்திலும்‌, ஒரிஸாவிலும்‌ ௪ன்னியா ௪ 
வாழ்வு நடத்தி வந்த அவருடைய தகப்பனார்‌ 
தான்‌ ௮வருடைய வைதிக வாழ்வுக்குக்‌ கார 
ணம்‌. இர்த வைதீக ஆசாரத்தனலேயே 
சுவாமிகள்‌ சென்னை வாசிகளின்‌ அபிமானத்‌ 
துக்குப்‌ பாத்திரமானார்‌ என்று சொல்லலாம்‌. 
விவேகாநந்தர்‌ இதையும்‌ மனதில்‌ வைத்துக்‌ 
கொண்டு தான்‌ சென்னைக்கு அனுப்பினார்‌ 
என்று சொல்லலாம்‌. 


௬வாமிகள்‌ மாணவராக இருந்த காலத்தி 
லேயே அவர்க்கு தீமீக தாகம்‌ உண்டா 
யிற்று. கல்லூரியில்‌ ஈல்ல புகழோடு தேர்ச்சி 
பெறுவார்‌ என்று எல்லோரும்‌ எதிர்பார்த்‌ 
தார்கள்‌. இக்‌ காலத்தில்‌ சுவாமிகட்குத்‌ தம்‌ 
முடைய உறவினரான சரத சந்திரராடனும்‌, 
பிற்காலத்தில்‌ சுவாமி விவேகாநந்தராக விளங்‌ 
கின நரேந்திரருடனும்‌ தொடர்பு ஏற்பட்‌ 
டது. பிரம்ம சமாஜமும்‌, அதன்‌ தலைவரான 
கேசவ சந்திர சேனருடைய போதனைகளும்‌ 
இவர்களைக்‌ கவர்ந்தன.  அனுஷ்டானத்தி 
லிருந்த மத சம்பிரதாயங்கள்‌, ஈம்பிக்கைகள்‌ 
ஆகியவைகள்‌ பற்றி அவர்கட்குச்‌ சந்தேகம்‌ 
பெரிதும்‌ உண்டாயிற்று. இம்மாதிரியான 
மனப்‌ போக்குடைய பலர்‌ “ பிரம்ம ஞான 
சபையைச்‌. சேர்ந்தது போல அவர்கள்‌ 
பிரம்ம சமாஜத்தில்‌ சேர்ந்தார்கள்‌. கேசவ 
சந்திர சேனர்‌ சுவாமிகளிடம்‌ அபிமானம்‌ 
கொண்டவர்‌. 1886-ல்‌ பகவான்‌ குருதேவர்‌ 
காலமாவதற்கு 11 வருஷங்கள்‌ முன்னால்‌, 
அவருடன்‌ கொண்டிருந்த தொடர்பினால்‌ 
கேசவ சந்திர சேனா தம்‌ கொள்கைகள்‌ பல 
வற்றை மாற்றிக்‌ கொண்டார்‌. விக்கிரக 
ஆராதனையிலம்‌, கடவுளை மனித உருவோடு 
பார்ப்பதிலும்‌ அவருக்கு ஒரு நம்பிக்கை 
பிறந்தது, கேசவர்‌ தர்க்கா பூஜை செய்யத்‌ 
தொடங்கினார்‌. விக்கிரக வணக்கம்‌ என்பது 
கடவுளின்‌ தன்மையை ஒரு சின்னத்தின்‌ 
மூலம்‌ வணங்குவது தான்‌. ஆகையால்‌ 
அதை அறவே நிராகரிக்க வேண்டுமென்ப 
தில்லை என்பதைக்‌ கேசவர்‌ அறிம்து கொண்‌ 
டார்‌. அது வரையில்‌ அவருடைய கடவுள்‌ 
பிரார்த்தனைகள்‌, கிறிஸ்தவக்‌ கோயில்களில்‌ 
நடக்கும்‌ பிரார்த்தனைகள்‌ மாதிரித்தான்‌ 
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இரும்தன; அதையும்‌ அவர்‌ மாற்றிக்‌ கொண்‌ 
மார்‌. பிரம்ம சமாஜத்தைச்‌ சார்ந்தவர்கள்‌ 
இந்து மத தோரணையிலேயே நிஷ்டை, தியா 
னம்‌, ஆயெவைகளைச்‌ செய்யத்‌ தொடங்கி 
னார்கள்‌. ௪8, சரத்‌, நரேந்திரர்‌ ஆகியவர்‌ 
களெல்லாம்‌ பிரம்ம சமாஜத்தின்‌ புதிய 
கொள்கைகளில்‌ தோய்ச்து இருந்தவர்கள்‌. 
கேசவர்‌, பரம ஹம்ஸரிடம்‌ பெரும்‌ மரி 
யாதை வைத்திருக்தார்‌ என்று அவர்கள்‌ 
அறிந்து, 1888-ல்‌ அவரைப்‌ பார்க்கச்‌ சென்‌ 
மார்கள்‌. முதன்‌ முதலாகவே அவர்களுடைய 
அறிவையும்‌ உள்ளத்தையும்‌ ஸ்ரீ ராமரொஷ்‌ 
ணர்‌ கவர்ந்து கொண்டார்‌. 1885 வரையில்‌ 
அவர்கள்‌ தக்ஷிணேசுவரத்துககுப்‌ போய்‌ 
வந்தகொண்டிருக்தார்கள்‌. சுவாமி இராம 
இருஷ்ணாகக்தர்‌ கணிதம்‌, சமஸ்கிருதம்‌, இங்கி 
லிஷ்‌ ஆயெவற்றில்‌ நல்ல தேர்ச்சி வாய்க்த 
வர்‌. இருந்த போதிலும்‌, ரீ ராமகிருஷ்ணரி 
டம்‌ அபிமானம்‌ உண்டான பிறகு மேற்‌ 
கொண்டு படிப்பதில்‌ அவருடைய கவனம்‌ 
செல்லவே இல்லை. பகவானிடத்தில்‌ அவர்‌ 
கொண்டிருந்த கவர்ச்சி பிரேமையாக மாறி 
யது. இவர்‌, தம்‌ மனதில்‌ எழுந்த சந்தேகங்‌ 
களைப்‌ பற்றிக்‌ கேட்பதற்காக ஸ்ரீ ராம 
இருஷ்ண பரமஹம்ஸரிடம்‌ செல்வார்‌ என்‌ 
அம்‌, ஆனால்‌ இவர்‌ வாய்‌ திறந்து கேட்க 
ஆரம்பிக்கு முன்னர்‌ பரமஹம்ஸரே அவ்‌ 
விஷயங்களைப்‌ பற்றிப்‌ பேச ஆரம்பித்து 
அவர்‌ சந்தேகங்களைத்‌ திர்த்து விடுவார்‌ என்‌ 
ஹும்‌ சுவாமிகள்‌ கூறியிருக்கிருர்‌. 

1885-ம்‌ வருஷத்தின்‌ முடிவில்‌, பகவான்‌ 
கடுமையாக வியாஇப்பட்டு, காசிப்பூரில்‌ 
வாடகைக்கு எடுத்துக்‌ கொண்ட ஒரு பங்க 
ளாவிலே தங்கிவிட்ட போது, ராமகிருஷ்ணா 
நந்தரும்‌, அவருடைய இதர சகோதர சிஷ்‌ 
யாகளும்‌ காசிப்பூரிலேயே தங்கிவிட்டனர்‌. 
இரவு பகல்‌ என்ற வித்தியாசமின்றி, ௮ல்‌ 
லும்‌ பகலும்‌ விழித்திருந்து குருஸேவை 
செய்வதுதான்‌ சுவாமிகளின்‌ வாழ்க்கையில்‌ 
பிரயோசனமாக அமைத்தது. பரமஹம்ஸர்‌ 
மறைந்த அன்றைய தினம்‌ விவேகானந்தா 
அவருடைய காலைப்‌ பிடித்துக்‌ கொண்டிருக்‌ 
தாராம்‌. அப்போது பகவான்‌ இற்த இளைஞ 
ரின்‌ கூட்டத்தை அவருடைய பொறுப்பில்‌ 
ஒப்படைத்தார்‌. ௮து எத்தகைய முக்கிய 
மான கிகழ்ச்சி என்பது பிற்காலத்தில்‌ ஈடம்த 
சம்பவங்கள்‌ மூலம்‌ விளங்கியது. 

தமது குருவிற்கு சச மஹராஜ்‌ செய்த 
மகத்தான சேவைகளின்‌ காரணமாக ௮வ 
ருக்கு ராம௫ருஷ்ணானக்தா என்ற பெயரை 
விவேகாநந்தர்‌ அளித்தார்‌, பகவான்‌ உடல்‌ 
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அறந்த இனம்‌ முதற்கொண்டு ௪௫ மஹராஜ்‌ 
அவருடைய திருமேனியின்‌ சேஷத்தைப்‌ 
பாதுகாக்க ஆரம்பித்தார்‌. பகவானுடைய 
படம்‌ ஒன்றை, அதை உயிருடன்‌ இருக்கற 
பாவனையிலேயே வணங்கத்‌ தொடங்கினார்‌. 
விவேகானந்தருக்கும்‌ பிரம்மானந்தருக்கும்‌ 
அது பிடிக்கவில்லை. ஆயினும்‌ சுவாமிகள்‌ 
1886-முதல்‌ 18917 வரையில்‌ கா௫ிப்பூரிலும்‌, 
கல்கத்தாவிற்கு. அருகில்‌ அவ்வப்பொழுது 
மாற்றப்பட்ட இடங்களில்‌ இடைவிடாமல்‌, 
பகவான்‌ உயிருடன்‌ இருக்தபொழுது அவ 
ருக்கு என்னென்ன சேவைகள்‌ செய்தாரோ 
அர்த சேவைகளையெல்லாம்‌ பக்தியுடன்‌ 
செய்து வந்தார்‌. 1897-ல்‌ அவர்‌ சென்னைக்கு 
வந்த பிறகு, 1905 வரையில்‌ 106 House லும்‌ 
1905 விருந்து 1911 வரையில்‌ மைலாப்பூர்‌ 
மடத்திலும்‌ அவர்‌ இப்பூஜையைத்தொடாக்து 
நடத்தி வந்தார்‌. குருவினிடத்தில்‌ அவர்‌ 
கொண்டிருந்த ஆழ்ந்த பக்தியினால்‌, அவரு 
டைய சகோதர பக்தர்களும்‌, மடத்தைச்‌ 
சார்ந்த இதர சன்யாசிகளும்‌ செய்ததைப்‌ 
போல ஸ்தல யாத்திரை போகவேண்டும்‌ 
என்ற எண்ணம்‌ அவரிடத்தில்‌ உண்டாகவே 
யில்லை, யாரோ ஒருவர்‌ அவரை நீங்கள்‌ என்‌ 
தவம்‌ செய்வதில்லை என்று கேட்டதற்கு 
அவர்‌, “எங்கள்‌ எல்லோருக்கும்‌ சேர்த்து 
எங்கள்‌ குருமகராஜ்‌ தபஸ்‌ செய்துவிட்டுப்‌ 
போய்விட்டார்‌. அவருடைய உபதேசங்‌ 
களைப்‌ பரப்புவதே எங்கள்‌ கடமை " என்று 
கூறினாராம்‌. ஆயுள்‌ முழுவதிலும்‌ அவர்‌ 
காசிக்குக்‌ கூடப்‌ போனதில்லை. தொடர்து 
சேவை செய்வதன்‌ மூலம்‌ அவர்‌ சேவை 
யையே பூஜையாகக்‌ கொண்டு விட்டார்‌. 


2, சகோதர பக்தர்களிடம்‌. அவர்‌ 
ருந்த விசுவாசம்‌ 


கொண்டி 


பகவான்‌ பரமஹம்ஸரிடத்தில்‌ தொடர்பு 
கொண்டிருர்த பக்தர்கள்‌ அனைவரும்‌ அவரு 
டைய அம்சமே என்று சசிமஹராஜ்‌ ஈம்பி 
னார்‌. ஆகையால்‌ அவர்களிடத்தில்‌ அவரா 
கொண்டிருந்த விசுவாசம்‌ பகவானிடத்தில்‌ 
அவர்கொண்டிரறார்த விசுவாசத்தைப்‌ 
போலவேதிருர்தது. அறிவின்‌ திறமை, 
சாதனை,பகவானை வந்து சேர்ச்‌ ச காலம்‌ ஆயெ 
வற்றால்‌ அவர்‌ விவேகானர்தருக்கும்‌ வேறு 
இலருக்கும்‌ சமமானவராக இருக்த போதி 
லும்‌, முக்கிய ஸ்தானத்தைப்‌ பிறருக்குக்‌ 
கொடுத்து விட்டு, ௮வர்களுடைய கட்டளை 
களுச்குஇணக்கி அவர்‌ நடந்து கொண்டார்‌. 


அமெரிக்காவுக்கு இரண்டாவது முறை 
யாக சுவாமி விவேகானந்தர்‌ புறப்பட்ட 
போது ஒரு சம்பவம்‌ ஈடர்தது. 1897-ம்‌ வரு 


ஸ்ரீ ராமகிருஷ்ண விஜயம்‌ 


ஷம்‌ மார்ச்சு மாதத்தில்‌ சென்னைக்கு விவேகா 
னந்தர்‌ புறப்பட்டார்‌. கப்பல்‌ சென்னைக்‌ 
கடற்கரையில்‌ தங்கியது, துறைமுக சம்பந்த 
மான விதிகளினால்‌ கப்பலிலிருந்து யாரும்‌ 
இறக்கி வருவதற்கோ, கப்பலுக்குள்‌ யாரும்‌ 
ஏறிச்‌ செல்வதற்கோ முடியாமல்‌: இருந்தது. 
ஒரு இறிய கட்டுமரப்‌ படகிலிரும்து கொண்டு 
கப்பலிலிருர்த விவேகானந்தருடனும்‌ அரியா 
னர்தருடனும்‌ சம்பாஷித்துவிட்டு, கப்ப 
லைச்‌ சுற்றிப்‌ பிரதக்ஷிணம்‌ வரும்படியாகப்‌ 
படகுக்காரனை சுவாமிகள்‌ கேட்டுக்‌ கொண் 
டார்‌. கப்பலில்‌ இருந்த இரு மகான்களு 
டைய பாதங்களைத்‌ தொட்டுப்‌ பணிவதற்கு 
விதியில்லாதபடியால்‌ இப்படிச்‌ செய்தார்‌. 


விவேகானந்தர்‌ அமெரிக்காவில்‌ இருக்து 
இரும்பி 1897-ல்‌ சென்னை வந்து சேர்ந்தார்‌, 
சென்னையில்‌ பிரதான பிரமுகர்களான 
ஸ்ரீவி. இருஷ்ணசாமிஐயர்‌, ஸ்ரீ 1. %, சுந்தரம்‌ 
ஐயர்‌ ஸ்ரீ 18. 0. ஈஞ்சுண்டராவ்‌ ஆகியவர்கள்‌ 
அவரை, சென்னையில்‌ ஒரு மடத்தை ஸ்தாபிப்‌ 
பதற்காக அவருடைய ௪காக்களில்‌ ஒருவரை 
அனுப்பும்படியாகக்‌ கேட்டுக்‌ கொண்டார்‌ 
கள்‌. அப்போது '£ உங்கள்‌ தென்னிச்தியா 
விலேயே யார்‌ அதிக வைதிகமாய்‌ இருக்கிறார்‌ 
களோ, அவரைவிட அதிக வைதிக ஆசார 
முடைய ஒருவரை நான்‌ அனுப்புகிறேன்‌. 
ஆனால்‌ கடவுள்‌ தியானத்திலும்‌, லட்சியங்‌ 
களிலும்‌ பரந்த தன்மையிலும்‌ அவர்‌ ஒப்‌ 
பற்றவராக இருப்பார்‌”! என்று சுவாமி 
விவேகாநந்தர்‌ சசொனனார்‌. 1897-ல்‌ 
பிப்ரவரியில்‌ கல்கத்தா போய்ச்‌ சேர்ந்ததும்‌, 
சென்னையிலுள்ள தம்‌ ஈண்பர்களுக்குத்‌ தாம்‌ 
கொடுத்த வாக்குறுதியைப்‌ பற்றிச்‌ சொல்லி, 
சமெஹராஜரைச்‌ சென்னைக்குப்‌ போகும்‌ 
படிக்‌ கேட்டுக்‌ கொண்டார்‌. அவரும்‌ குரு 
வினுடைய கட்டளையாக அதை எற்றுக்‌ 
கொண்டார்‌. தற்பெருமை, அகம்பாவம்‌ 
என்பவைகளின்‌ அடையாளமே அவர்‌ மன 
தில்‌ இல்லை. புகழையோ, பெயரையோ 
அவர்‌ விரும்பவில்லை. குருவின்‌ ஆக்ஞை 
யைச்‌ செய்வதிலேயே அவர்‌ தம்‌ மனதைச்‌ 
செலுத்தினார்‌, 

இர்த மாதிரியான ஒத்துழைப்பு உணர்ச்சி 
யினால்தான்‌ ௬வாமிகட்குப்‌ பலவிடங்களில்‌ 
களைகளோடு கூடிய இவ்வளவு பெரிய 
ஸ்தாபனத்தை நிலை நிறுத்த முடிந்தது, 
இதற்கு முன்னால்‌ இருந்த மகான்களினு 
டைய பெருமையெல்லாம்‌ அவர்களோடு 
மறைந்து போன மாதிரி ஆகாமல்‌, 
ராமகிருஷ்ண பரமஹம்ஸருடைய பெருமை, 
விவேகானந்தர்‌ மூலமாகவும்‌, அவருடைய 


ஸ்ரீ ராமஇருஷ்ணாகக்தரின்‌ பெருமை 


சகாக்கள்‌ மூலமாகவும்‌ என்றும்‌ விளங்கிக்‌ 
கொண்டிருக்கிறது, 


3. கஇளைஸ்தாபனங்கள்‌ திறுவியது 

அவருடைய ஒத்துழைப்பு உணர்ச்சியும்‌, 
சகோதர சன்யாசிகளிடமும்‌,. இதர சிஷ்யர்‌ 
களின்‌ மேலும்‌ அவருக்கு இருர்த அபிமான 
மும்‌, விசுவாஸமும்தான்‌ பல இளை ஸ்தாபனங்‌ 
களை நிறுவ உதவின. 1908-லிருந்து 1909 
வரையில்‌ ராமகிருஷ்ணர்‌ செய்து வந்த வீடா 
முயற்சியின்‌ பயனாக பங்களூர்‌ மடமானது 
0-1-1909 அன்று சொந்தக்‌ கட்டிடத்தில்‌ 
ஆரம்பிக்க முடிந்தது. மைசூர்‌ மடம்‌ பின்‌ 
னால்‌ ஏற்படுத்தப்பட்டது. அவருடைய 
சொந்த முயற்சி மூலமாகவே 1900-ல்‌ ரங்‌ 
கூனிலும்‌, 1904-ல்‌ திருவனந்தபுரத்திலும்‌, 
்‌ மசூலிப்‌ பட்டணத்திலும்‌, 1905-ல்‌ புதுக்‌ 
கோட்டையிலும்‌, ஆலப்பிழையிலும்‌ சங்கங்‌ 
கள்‌ ஆரம்பிக்கப்பட்டன்‌. வட ஆற்காடு, 
தென்‌ .ஆற்காடு, சேலம்‌ ஆகிய ஜில்லாக்களில்‌ 
6 அல்லது 7 -சங்கங்களை அவர்‌ ஆரம்பித்து 
வைத்தார்‌. ஹிந்து சம்பிரதாயப்படி. ௮ன்ன 
தானத்திலும்‌, வித்யாதானத்திலும்‌ அவருக்கு 
அளவு கடந்த நம்பிக்கை உண்டு, 1905-ல்‌ 
ராமகிருஷ்ண மாணவரில்லம்‌ ஆரம்பித்ததற 
கும்‌, விசேஷ இனங்களில்‌ பெருவாரியான 
ஏழைகளுக்கு அன்னதானம்‌ செய்வதற்கும்‌ 
இந்த நம்பிக்கையே காரணம்‌. - 


4, மடங்களில்‌ பூஜை முறை 

விவேகானந்தர்‌, பிரம்மானர்தர்‌ ஆகியவர்‌ 
களை சுவாமிகள்‌ மகான்களாகவே கருதி வற்‌ 
தார்‌. அவர்களுக்கு விக்ரெக வணக்கம்‌ 
போன்ற சடங்குகள்‌ பெரிதும்‌ பிடிக்காதன 
வாக இருந்த போதிலும்‌, சுவாமிகள்‌ அர்ச்‌ 
சனை, பிரசாதம்‌ இவைகளுடன்‌ தினசரி 
பூஜையையும்‌ ஈடத்திக்‌ கொண்டே வந்தார்‌. 
சுவாமி விவேகாகந்தரும்‌ சுவாமி பிரம்மா 
நந்தரும்‌ முதலில்‌ சற்று ஆக்ஷேபித்த போதி 
லும்‌, கடைசியில்‌ அவர்களும்‌ இதில்‌ பங்கு 
கொள்ள ஆரம்பித்தார்கள்‌. பிரசாதத்தினு 
டைய புனிதத்‌ தன்மையிலும்‌, பிரசாதத்தை 
உண்பவர்கள்‌, பாபங்கள்‌ நீங்கப்‌ பெற்று, 
பக்தியின்‌ புனிதத்தை அடைவார்கள்‌ என்‌ 
பதிலும்‌ அவர்‌ பூரண ஈம்பிக்கை வைத்திருந்‌ 
தார்‌. 

பக்தியைப்‌ பற்றி சுவாமிகள்‌ செய்த உபம்‌ 
யாசங்களில்‌,: ஸகுண உபாஸனையே மேலான 
பக்தி மார்க்கம்‌ என்று கூறியிருக்கிறார்‌. 
ஏனெனில்‌, அவ்வழியில்தான்‌ மனிதனால்‌ 
கடவுளின்‌ ௮னந்தமான அன்பை அடைய 
முடிகிறது. கடவுளின்‌ தன்மை எல்லையற்‌ 


. கறார்‌. 
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றது; ஆனால்‌ அதே கடவுளை, ஒரு உருவத்‌ 


இற்குள்‌ ஆவாஹனம்‌ செய்யும்‌ பொழுது, 
அவருடைய சக்தி ௮திகமாகிற.த;எனெணில்‌, 
அவருடைய ஸகுண ரூபம்‌ பாமரர்களுக்கு 
எளிதில்‌ கிடைக்கக்‌ கூடியதாய்‌ இருப்பதால்‌, 
அதிகமான பேர்கள்‌ சித்திபெற சாத்திய 
மாகிறது. கடவுள்‌ பலருக்குப்‌ பல சந்தர்ப்‌ 
பங்களில்‌ விசுவரூப தர்சனம்‌ கொடுத்திருக்‌ 
பிற மதத்தினர்களால்‌, கடவுளை ஒரு 
வித உருவம்‌ கொடுத்துப்‌ பாவிக்க இயலாது. 
ஆனால்‌, : சகல சக்தி வாய்ந்த கடவுளினால்‌, 
தன்‌ மாயா சக்தியின்‌ மூலம்‌, குறிப்பிட்ட 
ஒரு வடிவத்திலும்‌ இருக்க இயலும்‌ அல்லவா? 
கடவுளை நாம்‌ விஷ்ணு, சிவன, ராமன்‌, கிருஷ்‌ 
ணன்‌ என்று வணங்குவதன்‌ மூலம்‌, கடவுளை 
நம்முடைய அன்பனாகவேர, தலைவனாகவோ 
பாவித்து, அவருக்கு வேண்டிய வசதிகளை 
யெல்லாம்‌ செய்து கொடுக்கிறோம்‌. அவரிடம்‌ 
பயம்‌ நீக்‌, அன்பு பெருகுகிறது. அவருக்‌ 
குக்‌ கோயில்‌ கட்டி, பூஜை செய்து, அழு 


- தூட்டுகிறோம்‌. அவரிடமிரும்து எனக்கு 


அது வேண்டும்‌, இது வேண்டும்‌ என்று 
கேட்பதை விட்டு, அன்பின்‌ மிகுதியால்‌ 
அவருக்கு வேண்டிய வசதிகளை நாம்‌ செய்து 
கொடுக்கிறோம்‌. இதனால்‌ காம்‌ கடவுளுக்கு 
௮௬௫ல்‌ ரெருங்கிச்‌ செல்லுகிறோம்‌. அவரும்‌ 
நம்‌ பரிவுக்கு இரங்‌ ஈமக்குக்‌ கடாகமம்‌ 
அளிக்கிறோ. 

நம்‌ காட்டில்‌ கோயில்கள்‌ கட்டப்பட்ட 
தன்‌ காரணம்‌, மனதை ஒருமுகப்‌ படுத்திக்‌ 
கொள்வது மட்டுமன்று. கடவுள்‌ என்ற 
ஒருவர்‌ இருக்கிறார்‌, அவருக்கு எப்போதும்‌ 
சேவை செய்துவிட்டுப்‌ பிறகே நாம்‌ ஈம்‌ 
சொந்த செளகர்யங்களைக்‌ கவணித்துக்‌ 
கொள்ள வேண்டும்‌, என்ற எண்ணத்தைப்‌ 
பரப்புவதே அதன்‌ முக்கிய கோக்கமாகும்‌. 
பாரத நாட்டில்‌ பிறந்த நாம்‌ இவ்விஷயத்தில்‌ 
பாக்கயசாலிகளே. கண்‌ மூடிக்‌ கொண்டி 
ருக்கும்போது ஹிருதய பீடத்திலும்‌, கண்‌ 
விழித்திருக்கையில்‌ ஒவ்வொரு ஜீவராசிகளி 
லும்‌ கடவுளைக்‌ கண்டு, ஆராதிப்பதற்கு நாம்‌ 
கற்பிக்கப்‌ பட்டிருக்கறோமல்லவா ? அப்படி 
சம்‌ லெளூக கார்யங்களில்‌ ஈடுபட்டு, மறந்து 
போனாலும்‌, உயர்ந்த கோபுரங்களும்‌, 
கோயில்‌ மணிகளும்‌ ஈம்முடைய கடமை 
யைப்‌ பற்றி மக்கு ஞாபகமூட்ட இருக்‌ 
இன்றன. 

இப்படிப்பட்ட முன்னோக்கத்துடன்‌ 
சுவாமி விவேகாநந்தர்‌ சுவாமிகளைச்‌ சென்‌ 
னைக்கு அனுப்பி வைத்தார்‌. ஆலம்பசாரில்‌ 
மாத்திரம்‌ ஒரே ஒரு மடம்‌ இருந்த காலத்தில்‌, 
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சுவாமிஜி 1897-ல்‌, ராமகிருஷ்ணா மிஷனை ஆசம்‌ 
பித்து வைத்தார்‌. ஏகாதசி பஜனை, இதி பூஜை 
கள்‌, தரித்த நாராயண ஸேவை ஆகியவை 
யெல்லாம்‌ வெகு சக்கரத்தில்‌ தொடங்க. 
இன்றைக்கும்‌ ஸ்ரீ ராமகருஷ்ணாஈந்தர்‌ ஏற்‌ 
படுத்தி வைத்த பூஜை முறைதான்‌ எல்லா 
மடங்களிலும்‌ அனுஷ்டிக்கப்பட்டு வருகி 
றது. அவருடைய வார்த்தைகளின்‌ மூலமும்‌, 
புன்சிரிப்பின்‌ மூலமும்‌ வெளியான அவரு 
டைய சக்திதான்‌ இவை எல்லாவற்றையும்‌ 
சாத்தியமாக்குகிறது. 


5. மதப்‌ பிரசாரங்கள்‌ 


சுவாமிகள்‌ சென்னைக்கு வந்து சேர்க்த 
அதே மாதத்திலேயே, கீதை, பாகவதம்‌ இன்‌ 
னும்‌ பல விஷயங்களைப்‌ பற்றியும்‌ வகுப்பு 
கள்‌ ஈடத்த ஆரம்பித்துவிட்டார்‌, தற்காலத்‌ 
இய நவீன அளவுகோலின்படிப்‌ பார்த்தா 
லும்‌ அவர்‌ ஒரு முதல்தரமான ஆசிரியர்‌ 
என்றுதான்‌ சொல்ல வேண்டும்‌. வகுப்புக்கு 
வநர்திருக்கிறவர்களுடைய விருப்பத்தையும்‌ 
சக்தியையும்‌ தெரிந்து கொண்டு, அதற்குத்‌ 
தகுந்தாற்‌ போலத்‌ தன்னுடைய போத 
களை ௮மைத்துக்‌ கொள்வார்‌. ராமகிருஷ்ணா 
மிஷன்‌, மடம்‌ ஆகியவற்றின்‌ தலைவராக 
இரும்‌.து சில வாரங்களுக்கு முன்னால்‌ காலஞ்‌ 
சென்ற சுவாமி விரஜாநக்தஜி மஹராஜ்‌ என்‌ 
பவர்க்குப்‌ பரிகைக்காகக்‌ கணிதம்‌ கற்றுக்‌ 
கொடுக்க ராமஇருஷ்ணாஈந்தர்‌ முன்‌ வந்தது 
எனக்கு ஞாபகம்‌ வருகிறது, அவரோ, துற 
வைப்பற்றியும்‌, சன்னியாசத்தைப்‌ பற்றியும்‌ 
பேச ஆரம்பித்துவிட்டார்‌. முடிவு என்ன 
வென்றால்‌, பரிட்சை ஈடந்து போய்விட்ட த; 
காளிகருஷ்ணர்‌ சன்னியாசியாக மடத்தில்‌ 
சேர்ந்து விட்டார்‌. பின்னால்‌ அதனுடைய 
தலைவராகவும்‌ ஆனா. 

இராமநருஷ்ணாஈந்தர்‌ தட்டுத்‌ தடங்கின்‌ 
நிப்‌ பேசக்கூடியவர்‌ அல்ல. ஆனால்‌ டம்‌ 
பரம்‌ இல்லாமல்‌ ஸ்வயமாகவே திர்திக்கக்‌ 


இருஷ்ண பகவான்‌ ஸ்ரீமத்‌ 


ஸ்ரீ ராமகிருஷ்ண விஜயம்‌ 


கூடிய அவருடைய இறமையும்‌, 
வன்‌ ப அதையும்‌ மிக எளிமை 
யாக, அவர்‌ விளக்கிக்‌ காட்டிய முறையும்‌. 
சிஷ்யர்களை அவர்‌ பக்கம்‌ கவாற்தன. திருவல்‌ 
லிக்கேணி, இந்தாத்திரிப்பேட்டை, புரசவாக்‌ 
கம்‌, தங்காசாலைத்‌ தெரு, மைலா ப்பூர்‌, 
சென்னை நகரில்‌ இன்னும்‌ பல இடங்களிலும்‌ 
எங்கும்‌ அவர்‌ வகுப்பு நடத்தியிருக்கறார்‌. 
சென்னைக்கு வெளியில்‌ பல இடங்களிலும்‌, 
அவர்‌ பல பிரசங்கங்கள்‌ செய்தருக்கறோ. 


6. யாசகம்‌ செய்தது 


1886-விருந்து 1897-வரை அவர்‌ காசிப்பூரி 
அம்‌, ஆலம்பஜாரிலும்‌ இருக்தபோதும்‌ பிற்‌ 
பாடு ஐஸ்ஹெளஸிலும்‌, மைலாப்பூரிலும்‌, 
பங்களூரிலும்‌ மடங்களை ஸ்தாபிப்பதற்காக 
வும்‌ மிகக்‌ குறைந்த செலவுகளுக்காகவும்‌, 
வெகு சாதாரணமான சாப்பாட்டுக்காகவும்‌ 
அவர்‌ கவலைப்பட வேண்டியிருந்தது. யாசிக்‌ 
கும்‌ கலையில்‌ ௪௪ கைதேர்ந்தவர்‌. அவருக்கா 
மனச்‌ சாந்தி யளிப்பத மதம்தான்‌. அதற 
காக யாசிக்க வேண்டியிருந்தால்‌ அவர்‌ பின்‌ 
வாங்குவதில்லை. பலமுறைகள்‌ போய்க்‌ 
கேட்ட பிறகும்‌ ஒருவர்‌ கொடுக்காவிட்டால்‌ 
அவர்‌ வருத்தப்படமாட்டார்‌. “நம்‌ கட 
மையை நாம்‌ செய்து விட்டோம்‌ '” என்று 
அமைதியாகச்‌ சொல்லுவார்‌. இம்மாதிரி 
சமயங்களில்‌ அவருடன்‌ சென்றிருந்த பக்தர்‌ 
களில்‌ யாருக்காயினும்‌ கோபம்‌ வருமாயின்‌ 
ரரமகருஷ்ணாகந்தர்‌ ' அவர்‌ மேல்‌ நாம்‌ வருத்‌ 
தப்படக்‌ கூடாது. எனெனில்‌, அதனால்‌ 
அவருக்குத்‌ துன்பம்‌ கேரலாம்‌. நமக்கு ஈன்‌ 
கொடை அளிக்க அவருக்கு விருப்பமில்லை 
என்பதற்காக நாம்‌ ௮வரைப்பற்றிக்‌ குறை 
வாக நினைக்கக்‌ கூடாது” என்று கூறி 
அவர்களை அடக்கி விடுவார்‌; சுருங்கக்‌ கூறின்‌ 
ஸ்ரீ சுவாமி ராமகிருஷ்ணாநந்தரது சேவையே 
தென்னிந்திய ராமகிருஷ்ண இயக்கத்திற்கு 
அடிப்படையாயும்‌ உயிராயும்‌ ஊத்றாயும்‌ 
அமைந்தது என்னலாம்‌. 


ராரகவதார்‌ மிரதியாத்யன்‌ 


இருமழிசை ஆஸ-ரி ருஷ்ணமாசார்ய, M.A., B.L. 


[ மயிலை ராமகிருஷ்ண மடத்தில்‌ ஜமம்தி சம்‌ 
பந்தமாகப்‌ பொதுக்கூட்டத்தில்‌ நிகழ்த்திய 
சொற்பொழிவின்‌ சுருக்கம்‌ ] 
இக்கலியுகதீதில்‌ திராவிட தேசம்‌ பக்திக்கு 
விளை கிலமாயிமுப்பினும்‌, தற்காலத்தில்‌ இங்கு 
பக்தி க்ஷ்ணமடைக்ததற்குப்‌ பல கரரணங்கள்‌ 


உள, அவைகளில்‌ முக்கியமானது ஜனங்கள்‌ 
ஸ்ரீமத்‌ பாகவதத்தை அனாதரவு செய்ததே 
யாம்‌. பாத்ம புராணத்தில்‌, பக்தி என்னும்‌ 
பெண்மணி திராவிட தேசத்தில்‌ பிறந்து, கர்‌ 
னாடக தேசத்தில்‌ வளர்ந்து, மஹாராஷ்டிர 
தேசத்தில்‌ சிற்லெ இடங்களில்‌ வாசம்‌ 


இருஷ்ண பகவான்‌ - ஸ்ரீமத்‌ பாகவதப்‌ பிரதிபாதயன்‌ 


செய்து, குர்ஜு தேசத்தில்‌ இழத்தனம்‌ 
அடைத்து அங்கிரும்‌ அ துரத்தப்பட்டு பிருக்‌ 
தாவனமாஇய ஸ்ரீ கிருஷ்ண பகவானது லிலா 
அரங்கத்தின்‌ ஸ்தல விசேஷத்தால்‌ புது யெள 
வன மடைந்ததாகக்‌ காணப்படுகிறது. இவ்‌ 
விஷயத்தில்‌ ஸ்ரீரவ்கமும்‌ மனதிற்கு சந்தோ 
த்தை அளிக்கச்‌ சக்தியற்றது என்று அதே 
புராணத்தில்‌ நாரதஸ்வாமி வாக்கினால்‌ அறிக 
ஹோம்‌. இத்தேச த்தில்‌ இந்த சாஸ்திரம்‌ கவ 
னிக்கப்‌ படாமைக்குக்‌ காரணம்‌ என்ன 
வென்றால்‌ ஸ்ரீமத்‌ பாகவதத்தின்‌ கதா நாயகா 
யார்‌ என்பதை அறியாமையே. ஸ்ரீ ராமா 
யணத்தால்‌ விளக்கப்படும்‌ பெருமான்‌ ராம 
சச்தரமூர்த்தியென்றும்‌, ௬ருதியால்‌ விளக்‌ 
கப்படும்‌ பெருமான்‌ மஹாவிஷ்ணு என்றும்‌ 
நிச்சயப்படுத்தியிருக்கிறது போல்‌ ஸ்ரீமத்‌ 
பாகவதத்தாற்‌ கூறப்படும்‌ பரம்பொருள்‌ 
(பிரதிபாத்யன்‌) கிருஷ்ண பகவான்‌ என்று 
தென்னாட்டினர்‌ மனதில்‌ திட நம்பிக்கை ஏற்‌ 
படவில்லை. ஆனால்‌ பெயரளவு மட்டுமுள்ள 
பாகவதர்களையும்‌ ஸ்ரீ வைஷ்ணவர்களையும்‌ இப்‌ 
பிரதேசத்தில்‌ காணுவது போல்‌ வட நாட்டில்‌ 
காண்பதில்லை. எந்த பாகவதம்‌ பக்தி ஒன்‌ 
றையே பாகவத இலக்ூணமாகச்‌ சொல்லி, 
ஜாதி, குலம்‌, தவம்‌, தானம்‌ இவைகள்‌ பாக 
வத தரும விஷயத்தில்‌ பொருத்தமற்றவை 
என்று முறையிடுகிறதோ அந்த பாகவதத்‌ 
தின்‌ பெயரையே பற்றுக்கோடாகக்‌ 
கொண்டு ஒரு ஜாதியினரை பாகவதர்கள்‌, 
வைஷ்ணவர்கள்‌ என்கிற கோவஷ்டியிலிரும்‌ த 
விலக்குவது இக்கலியுகத்தின்‌ பல விபரீத 
தருமங்களில்‌ ஒன்‌ அ; இச்சர்தர்ப்பத்தில்‌ 
மஹாபாரதத்தில்‌ காணப்படும்‌ ஒரு மந்தி 
ரத்தைமாத்திரம்‌ இவர்கள்‌ கவனத்துக்குக்‌ 
கொண்டு வருகிறேன்‌. 
॥ நமோ ப்ரம்ஹண்ய தேவாய கோப்ராம்‌ 
ஹண ஹிதாயச 
ஜகத்திதாய கருஷ்ணாய கோவிந்தாய 
நமோ ஈம: 
ஸ்ரீமத்‌ பாகவத ப்ரமாணம்‌: தசமஸ்கந்தம்‌ 
ஸ்ரீமத்‌ பாகவதத்தின்‌ பன்னிரண்டு ஸ்கர்‌ 
தங்களும்‌ கிருஷ்ணனே பகவான்‌ என்பதை 
யும்‌, அந்தக்‌ கண்ணபிரானே ஜலத்தையும்‌ 
இதர தத்துவங்களையும்‌ வெளிப்படுத்தி, ஜல 
சாயியான நாராயண மூர்த்தியை ஏற்றுக்‌ 
கொண்டு குணாவதாரங்களால்‌ ஸ்ருஷ்டி, 
ஸ்திதி, லயம்‌ இவைகளை நடத்துகிறார்‌ என்ப 
தையும்‌ தெளிவாக்குகன்றன. இ ப்படி 
யிருக்க கண்ணனுடைய மூர்த்தியும்‌ காமமும்‌ 
தவாபரயுகக்‌ கடைசியில்‌ தேவல அம்மை 
யாருடைய கர்ப்ப ததிவிறா்‌ த பிறந்து, காற்றி 


* படுத்துறொர்‌. 
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ருபத்தைந்து வருடங்கள்‌ வாழ்ந்து பிறகு 
மரித்ததாக நினைப்பது பேதமைத்தனமே. 
மேலும்‌, இந்த அப்பிராகருத (பிரகிருதிக்கு 
அப்பாற்பட்ட (பொருளாலான) தருமே 
னிக்குக்‌ கால ரீதியில்‌ ஓர்‌ ஆரம்பமும்‌ முடிவும்‌ 
உண்டு என்று நினைப்பது மேலான பேதமைத்‌ 
தனம்‌. இப்படி நினைக்கும்‌ பேதைகளுக்கே 
சகப்பிரம்ம சுவாமி தசமஸ்கந்த முடிவில்‌ 


1 ஜயதி ஜூநிவாஸோ தேவத ஜன்ம 
வாதோ” (X. 90: 52) 
என்றதனால்‌ மேல்குதித்த அபிப்பிராயத்தை 
மறுக்றொர்‌. தேவ கர்ப்பத்தில்‌ ஜனித்தவர்‌ 
என்பது வாதமா த்திரம்‌ அல்லது பேச்சு மாத 
இரமே அன்றி உண்மை அன்று என்று நிலைப்‌ 
எப்படி. சூரியன்‌ இழக்கில்‌ 
உதிக்றான்‌, உச்சிக்கு வந்தான்‌, மலைவாயில்‌ 
விழுந்தான்‌ என்பவை வார்த்தை மாத்திமே 
யனறி உண்மையல்லவோ அதபோல. 
மேலும்‌ ஈவமஸ்கந்த கடைசி அத்யாயத்திலி 
ருக்கும்‌ இருஷ்ண சரித்திர ௬ருக்கத்தில்‌ 
“ அ௮ஷ்டமஸ்து தயோராஸீத்‌ ஸ்வயமேவ 
ஹரி : லெ'' (12 24: 54) என்பதினால்‌ கிருஷ்ண 
பகவானுக்குக்‌ கர்ப்பவாஸம்‌ இல்லையென்ப 
தும்‌ அவர்‌ ஸாக்ஷாத்‌ ஹரியேயென்பதும்‌ 
இடைக்கன்றன. தசமஸ்கந்தத்தை மாத்திரம்‌ 
உபன்யஸிக்கும்‌ வகுப்பினர்‌ இவ்விரண்டு 
சுலோகங்களையும்‌ கவனிக்க வேண்டிய து. 
ஏதோ வேறொரு ரூபமுள்ள வஸ்‌.துவோ, ரூப 
மில்லா வஸ்துவோ தாற்காலிகமாகக்‌ கிருஷ்ண 
ரூபத்தையும்‌ நாமத்தையும்‌ (அவை திவ்யமோ 
பிராக்ருதமோ) எற்றுக்‌ கொண்டதென்றும்‌, 
அக்கிருஷ்ண சரித்திரப்‌ பிரவசனத்திற்கு 
மாத்திரம்‌ ஸ்ரீ பாகவதம்‌ ஏற்படவில்லையென்‌ 
றும்‌, அச்சரித்திரம்‌ தசமஸ்கந்தத்தில்‌ தான்‌ 
இருக்கிறது என்றும்‌ சிலர்‌ கூறுகின்றனர்‌. 
இவர்கள்‌ போற்‌ மறும்‌ தசமஸ்கந்தத்திலேயே 
நந்தன்‌ முதலானோர்‌ வைகுண்டக்‌ காட்டுப்‌ 
பேறு அடையும்‌ சந்தர்ப்பத்தில்‌ 
“ நந்தாதயஸ்து தம்‌ தருஷ்ட்வா பரமா 
னந்த நிர்வ்ருதா ; 
க்ருஷ்ணம்‌ சதத்ரச்‌ சந்தோபி : ஸ்‌.தூாயமா 
னம்‌ ஸுவிஸ்மிதா : (X 28 ; 21. 
என்ற சுலோகம்‌ காணப்படுகிறது, இதன்‌ 
பொருள்‌ என்னவென்றால்‌, எந்தக்‌ கிருஷ்‌ 
ணன்‌ தங்களையெல்லாம்‌ பிரம்ம ஹிருதம்‌ 
என்றெ யமுனைத்‌ துறையில்‌ ழ்கச்‌ செய்து 
தமஸுக்கும்‌ பரமாயிருக்கும்‌ வைகுண்ட 
லோக தர்சனம்‌ செய்து வைத்தாரோ அர்த 
இருஷ்ணனையே வைகுண்டத்திற்கு சாதனாக 
வும்‌ ௬ருதிகளால்‌ துதிக்கப்பட்டவராயும்‌ ௧௪ 
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தாதிகள்‌ கண்டு ஆனந்தத்தையும்‌ ஆச்சரியத்‌ 
தையும்‌ அடைந்தார்கள்‌ என்பது. அவரகள்‌ 
அவ்வைகுண்டத்தில்‌ இருஷ்ண ரூபத்தைத 
தாற்காலிகமாக ஏற்றுக்கொண்ட வேறொரு 
மூர்த்தியை வைகுண்ட நாதனாகக்‌ காண 
வில்லை. இப்படி. தசமஸ்கந்தத்தின்‌ தொடக்‌ 
கத்திலும்‌ முடிவிலும்‌, கிருஷ்ணனே ஸ்வயம்‌ 
பகவானாகக்‌ கூறப்பட்டிருப்பதால்‌ சாஸ்திர 
விசாரண நியாயத்தின்படி தசமஸ்கந்தத்தி 
லும்‌ இருஷ்ணனே அவதாரி (௮வதரிப்பவன்‌) 
என்பது விளக்குகிறது. 
ஸ்ரீமத்‌ பாகவத ப்ரமாணம்‌: இதர ஸ்கந்தங்கள்‌ 
ஸ்ரீமத்‌ பாகவதத்தின்‌ ஆரம்பத்தில்‌ ஸ-த 
புராணிகர்‌ செளரகாஇகளுக்குச்‌ செய்த உப 
தேசத்தைக்‌ கவனிப்போம்‌. இம்முனி சிரேஷ்‌ 
டர்‌ புராணிகரை ஆறு விஷயங்களில்‌ உப 
தேசம்‌ வேண்டினர்‌. அவையாவன : அலை 
சாஸ்திரங்களின்‌ ஸாரம்‌; கிருஷ்ணனது 
செயல்‌ ; இருஷ்டி. முதலான லீலைகள்‌; அவ 
தார கதைகள்‌ ; இருஷ்ண விருத்தயங்கள்‌, 
இருஷ்ணன்‌ என்னும்‌ சூர்யன்‌ அஸ்தமன 
மாய்‌ விட்டபிறகு தருமம்‌ தன்‌ ரகஷணத்‌ 
திற்கு எதைச்‌ சரணம்‌ அடைந்தது. ஸுஐ்த 
புசாணிகர்‌ பதிலின்‌ ஆரம்பத்தில்‌ : 
“ முனய : ஸாது ப்ருஷ்டோஹம்‌. பவதபிர்‌ 
லோகமங்களம்‌ | 
யக்தருத : க்ருஷ்ண கம்ப்ரச்னே 
ட ரமா ஸுப்ரஸீத்தி | (1 2:5) 
கிருஷ்ணனைத்‌ தாற்காலிக அவதாரமாக 
கோகன்‌ மூன்று கேள்விகள்‌ இருஷ்ணனேைப்‌ 
பற்றியதாக இருக்க ஸுஒத புராணிகரோ 
அல சாஸ்திர ஸாரம்‌, சிருஷ்ட்யாதி லீலைகள்‌ 
அவதார கதைகள்‌ இவைகளெல்லாம்‌ கிருஷ்‌ 
ணன்ச்‌ சார்்தவைகளே என்று தெளிவாக 
உரைக்கிறார்‌. சுவாமியினுடைய ““ பாவார்த்‌ 
தத்திலும்‌ '' இச்த சுலோகத்திற்கு ' சகல சாஸ்‌ 
இரங்களும்‌ கருஷ்ணனிடத்திலேயே உயர்ந்த 
முடிவை அடைகின்றன' என்று பொருள்‌ 
செய்திருக்கிருர்‌. இதே ஸ்கந்தத்தில்‌ மூன்றா 
வது அத்யாயத்தில்‌ சிருஷ்டிக்க ஸங்கல்பங்‌ 
கொண்ட பகவான்‌ பிரகிருதி ததவங்களா 
இய மகதாஇகளையும்‌, குணங்களையும்‌, அவை 
களின்‌ காரியங்களாயெ பதினாறு கலைகளையும்‌ 
ஏற்றுக்‌ கொண்டு, ஜலசாயி காராயண உ௬ 
வம்‌ தரித்து புருஷாவதாரமெடுத்தார்‌ என்று 
சொல்லப்படுகிறது, 2 
“ ஐக்ருஹே பெளறாஷம்‌ ரூபம்‌ பகவான்‌ 
மஹதாதிபி; | 
ஸம்பூதம்‌ ஷோடசகல மாதெள லோக 
கர்‌ ஸீஸ்ருகஷயா || (1. 8. 1.) 


ஸ்ரீ ராமகிருஷ்ண விஜயம்‌ 


இக்த புருஷாவதாரமே மசஸ்யாதி ௮வதா 

ரங்களுக்கும்‌ ஜீவராசிகளுக்கும்‌ ஜட பிரபஞ்‌. 
சத்திறகும்‌ விதை... : -: / 

- *யஸ்யாம்பஸி சயாஈஸ்ய யோகமித்ராம்‌ 

விதன்வத : | 

நாபிஹ்ருதாம்‌ புஜாதாஸீத்‌ பிரம்மா விச்‌ 

வஸ்ருஜாம்‌ பதி: || (1. 3. 2.) 

்‌ ஏதந்நானாவதாராணாம்‌ நிதானம்‌ பீஜமவ்‌ 

யயம்‌ 

யஸ்யாம்‌ சாம்சேன ஸ்ராஜ்யந்தே தேவதா 

யக்ஈராதய : ' (1. 8. 5) 

ஆனால்‌ இதர அவதாரங்களெல்லாம்‌ புருஷ 


“னுடைய அம்சமாவும்‌ கலைகளாயும்‌ அம்‌ 


சாம்சமாயும்‌ ஆவேசமாயுமிருக்க, கிருஷ்ணா 
வதாரமோ எந்த பகவான்‌ ஜலசாயியாயெ 
புருஷாவதாரத்தை எடுத்தாரோ. அந்த 
ஸ்வயமான. பகவானே என்று திடமாகக்‌ 
காணப்படுகிற து. 

ஏதே சாம்‌சகலா : பும்ஸ; கருஷ்ணஸ்து 
பகவான்‌ ஸ்வயம்‌ '' (1. 8. 28). இந்த ஸ்ரீமத்‌ 
பாகவத மஹாவாக்யம்‌ மிகத்தெளிவாயிருக்‌ 
கிறது. இதையேதான்‌ தசமஸ்கந்தத்திலும்‌ 
“எவருடைய அம்சம்‌ புருஷனே, அந்த புரு 
ஷனுடைய அம்சம்‌ மாயையோ, மாயையி 
னுடைய அம்சம்‌ குணமோ, அற்த குணத்‌ 
தின்‌ பரமாணு மாத்திர அற்பத்தால்‌ இப்பிர 
பஞ்சம்‌ சிருஷ்டிக்கப்படுறெதேோ அற்தக்‌ 
கிருஷ்ண பகவானை நான்‌ இப்பொழுது ௪ர 
ணம்‌ அடைகிறேன்‌” (. 85:80) என்று 
தேவகி பிராட்டி க்ருஷ்ணனைப்‌ பார்த்துச்‌ 
சொல்லகறார்‌. 

ஆப்த வசனம்‌ 

௬ருதி ஞானம்‌, அதைத்‌ தழுவிய அனுபவ 
விஞ்ஞானம்‌ இவைகள்‌ நிறைந்த மஹான்க 
ளின்‌ வாக்கு வேதப்‌ பிரமாணத்திற்கு ஈடே 
என்று சொல்லலாம்‌. இத்தகைய பெரியோர்‌ 
வசனங்களை இங்குக்‌ கவணிப்போம்‌. முதன்‌ 
மையாக பிரம்மா கன்றுக்குட்டிகளை அபக 
ரித்த சந்தர்ப்பத்தில்‌ தெளிவாக உரைக்கிறா 

“ நாராயணஸ்தீவம்‌ ஈஹி ஸர்வதேஹிநாம்‌ 

ஆத்மாஸ்ய தீசோ' இல லோக ஸாக்ஷ£ 
நாராயணோகங்கம்‌ ஈரபூஜலாய நாத்‌ 
தச்சாபி ஸத்யம்‌ ஈததைவ மாயயா !' 

(X. 14; 14) 
ஹே கிருஷ்ணா ! நாராயணன்‌ உன்‌ அங்கம்‌ ' 
சுவாமியினது விரிவுரையில்‌ ' அங்கம்‌ ' என்‌ 
இற பதத்திற்கு ' மூர்த்தி! என்று பொருள்‌ 
படுத்தியிறாக்கிறோ்‌. அதன்‌ விளக்கம்‌: “எ 
கிருஷ்ணா! நாராயணன்‌ தாங்கள்‌ எற்றுக்‌ 


கிருஷ்ண பகவான்‌ - ஸ்ரீமத்‌ பாகவதப்‌ பாதிபாதயன்‌ 


கொண்ட மூர்த்தி (வடிவம்‌). “ அங்கம்‌ ” என்‌ 


இற சொல்லிற்குப்‌ பதப்பொருள்‌ கொண்‌ 


டால்‌ கிருஷ்ண பரத்வம்‌ இன்னும்‌. அதிகமா 


கவே விளங்குகிறது. Py ம்‌ 


தவிர யோகாதேசம்‌ அல்லது ருத்ர கீதை 
யில்‌ பரமேசுவரன்‌ உரைப்பது : 


“நமஸ்த ஆசிஷாமீச; மனவே காணாத்‌ 
மனே! 
நமோ தர்மாய மஹதே கீருஷ்ணாயா 
குண்டமேதஸே (IV. 24 ; 42) 
என்கற மந்திரத்திற்கு வியாக்யானம்‌ 
செய்கையில்‌ வீரராகவ சுவாமி கிருஷ்ண பக 
வான்‌ ஸித்த தர்மமென்றுரைத்து அடியில்‌ 
கண்ட பாரத சுலோகத்தைக்‌ காட்டியிருக்க 
மூர்‌. 
யேச வேதவிதோ விப்ரா யேசாதயாதம 
விதோ ஜநா: 
தே வதச்தி மஹாத்மானம்‌ க்ருஷ்ணம்‌ 
தர்ம ஸனாதகம்‌ 
கிருஷ்ணன்‌ ஸநாதன தருமம்‌. தாற்காலிகத்‌ 
தோற்றமன்று. மேலும்‌ யாதவர்களுக்கு 
ஆசார்யரும்‌ பிராம்மண சிரேஷ்டமாயெ கர்க்‌ 
காசார்யர்‌ சொல்லுகிறார்‌ “ஹே நந்தகோ 
பரே! யுகந்தோறும்‌ நானாவிதமான ௮வதா 
ரங்களைப்‌ பிரகாசப்‌ படுத்துகறவர்‌ இதோ 
கரணப்படுகற இர்த கிருஷ்ணனே தான ”. 
ஆஸ்‌ வர்ணாஸ்த்யோஹ்யஸ்ய கீருஹ்‌ 
ணதோறுயுகம்த.டமர : 
சுக்லோ ரக்தஸ்‌ ததாபீத இதாமீம்‌ 
: கருஷ்ணதாம்‌ கத: 
“அஸ்ய?” என்பதற்கு ' இதோ கிருஷ்ணத்‌ 
வத்தோடு காணப்படுகிற இவர்‌' எனறும்‌, 
இதா நீம்‌'-- * ஸாக்ஷாத்‌ இகத அவதார சம 
யத்தில்‌ , * க்ருஷ்ணதாம்‌ கத:  இருஷ்ண 
னாக இருக்கும்‌ தன்மையாகிய இதிலேயே 
அந்தா்பாவத்தை அடைந்தார்‌! என்றும்‌ ஜீவ 
கோஸ்வாமியினுடைப வியாக்யானம்‌, 
மேலும்‌ கர்க்காசாரியரே “' இவருடையவை 
தான்‌ எல்லா அவதார மூபங்களும்‌ '' என்று 
தெளிவாக இதே சந்தர்ப்பத்தில்‌ சொல்லி 
யிருக்கிறார்‌. ('' பஹுணி ஸர்‌தி காமாணி 
ரூபாணி ௪ ஸுதஸ்யதே ”') 
தமிழ்‌ ஈாட்டினருக்குப்‌ பிரபந்தம்‌ அல்லது 
ஆழ்வார்‌ வாக்குகள்‌ வேதங்களுக்குச்‌ சம 
மான பிரமாணங்களே. அதிலும்‌ இதர 
ஆம்வார்களுக்குச்‌ சரீரியாக விளங்கும்‌ ஈம்‌ 
மாழ்வாரின்‌ 'இருவாய்மொழி! மிகவும்‌ 
பெருமை வாய்ந்தது, அதில்‌ ஐந்தாம்‌ பத்தில்‌ 
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“்‌ கையார்‌ சக்கரம்‌” என்கிற முதல்‌ திருவாய்‌ 
மொழியில்‌ பத்தாவது பாசுரத்தில்‌ 


“ நீனயாமையுமாய்‌ ஈரசிங்கமுகமாய்க்‌ 
குறனாய்க்‌ 
கானாரேனமுமாய்‌ கற்க யாமின்னங்கார்‌ 
வண்ணனே '" 
என்று உரைத்து * கார்‌ வண்ணன்‌ ' என்றெ 
பதத்திற்கு வ்யாக்யான கர்த்தாக்கள்‌ இதர 
மூர்த்தியைக்‌ குறிப்பார்கள்‌ என்று பயந்து, 

ஆழ்வாரே பதினோராவது பாசுரத்தில்‌, 


“கார்வண்ணன்‌ கண்ணபிரான்‌ கமலத்‌ 
தடம்‌ கண்ணன்‌ தன்னை ” என்று பாகவத 
மஹாவாக்யத்தையே நிலை£ாட்டியிருக்கிறா. 

ஏறக்குறைய. ஆயிரம்‌ ஆண்டுகளுக்கு முன்‌ 
ஸேனவம்‌௪த்து ராஜாக்களின்‌ ஆஸ்தான கவி 
யாக விளங்கின பரமபக்த சிரோமணியாகிய 
ஜயதேவ ஸ்வாமி தமது உலகப்‌ பிரசித்தமான 
(இத கோவிந்தத்‌ தில்‌ கிருஷ்ண பகவானே 
அவதாரி என்றும்‌ தசாவதாரங்களும்‌ அவா்‌ 
எடுத்த ரூபங்களென்றும்‌ நிச்சயம்‌ பண்ணி 
யிருக்கிறார்‌ : 

“வேதானுத்தரதே, ஜகற்றிவஹதே, 

பூகோளமுத்பிப்ரதே 

தைத்‌ யாந்தாரயதே, பலிம்‌ சலயதே 
கூத்ரகூயம்‌ குர்வதே 

பெளலஸ்த்யம்‌ ஐயதே, ஹலம்‌ கலயதே 
காருண்ய மாதந்வதே 

ம்லேச்சாம்‌ மூர்ச்சயதே தசாக்ருதி கருதே 
க்ருஷ்ணாய துப்யம்‌ ஈம: 

இதையே இவர்‌ காலத்திற்குப்பின்‌ தோன்‌ 
றின வல்வபாசார்யரும்‌ கிம்பார்க்கரும்‌, ஸ்ரீ 
இருஷ்ண சைதன்ய சுவாமியும்‌ உறுஇப்படுத்‌ 
இயிருக்கிரார்‌; மத்வாசார்யரையும்‌ இம்த 
கோஷ்டியில்‌ சேோரத்துக்கொள்ளலாம்‌. அதிக 
விரிவுக்கு பயந்து இவர்கள்‌ கொள்கை இங்கு 
சொல்லப்படவில்லை. 

இதர க்ரத்தங்கள்‌ 

பிரமாணங்களின்‌ தலை ஸ்ரீபாகவதமே என்‌ 
னும்‌ திட மம்பிக்கையுள்ள உண்மையான 
பாகவதர்களுக்கு இவ்விஷயத்தில்‌ இதர பிர 
மாணல்களின்‌ அவசியமேயில்ல்‌. சாதாரண 
மாக எல்லோராலும்‌ சுருதிகள்‌ மேலான பிர 
மாணமாக ஒப்புக்‌ கொள்ளப்படுகின்றன. 
அர்த சுருதிகளும்‌ பகவான்‌ எப்பொழுது பிர 
இருதியைக்‌ கொண்டு சிருஷ்டிக்க ஆரம்பிக்‌ 
கிறாரோ அப்பொழுதுதான்‌ தங்களுக்கு அவர்‌ 
அறியப்படுகிறார்‌ என்று முறையிடுனெ றன. 

1! கவசிதஜயாதமனாச சரதோனு சரேம்‌ 

கிகம: ”” ( 87; 15) 
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ஸ்ரீமத்‌ பாகவதமோ பகவானாலேயே பிரம்‌ 
மாவிற்கு வெளியிடப்பட்டது. 


இதம்‌ பாகவதம்‌ பூர்வம்‌ ப்ரம்ஹணே 
நாபிபங்கஜே ஸ்‌ ததாய பவபீதாய 
காருண்‌ யாத ஸம்ப்ரதாசிதம்‌!' 


இதுவே ஸு-ூத புராணிகரால்‌. 


“ சருதமப்யெளப நிஷதம்‌ தூசேஹரி 


கதாம்ருதம்‌! யந்நஸர்தி தருவச்‌சித்த 
ப்ரேமாச்ரு புளகோத்தமா : || 


(1. 2: 9) என்று ஆரம்பத்தில்‌ சொல்லப்படு 
கிறது, 


ஆனால்‌ இப்பகுதி பாகவதர்களுக்கும்‌ இத 
ரர்களுக்கும்‌ என எழுதத்‌ தொடக்கனெதால்‌, 
இதர நூல்களின்‌ பிரமாணவ்களையும்‌ 
கவனிக்க கேரிடுகிற.து. 


துவாபர யுகத்தில்தான்‌ க்ருஷ்ண சரித்திர 
ஆரம்பம்‌ ; அந்த அவதாரமும்‌ தாற்காலிகம்‌ 
என்று சொல்லுபவர்‌ ஸ்ரீராமாயணத்தில்‌ 
யுத்தகாண்டத்தில்‌ பிரம்மாவினுடைய துதி 
யைக்‌ கவனிக்க வேண்டியது. அதில்‌ *ஹே 
சாம! நீ க்ருஷ்ணன்‌” என்று கண்டிருக்கிறது. 
பிரம்மாண்ட புராணத்திலிருக்கும்‌ இருஷ்‌ 
ணாஷ்‌ டோத்தர சத நாமாவளியில்‌ சுகவாகம்‌ 

ருதாப்திர்து என்கிற இவ்ய ஈரமாவினால்‌ 
இருஷ்ணன்‌ பாகவதத்தின்‌ இரண்டாவது 
ஸ்கம்தமுதல்‌ பன்னிரெண்டாவது ஸகந்தம்‌ 
ஜர்தாவது ௮தயாயருடிய உள்ள சுகப்பிரம்‌ 
மத்தின்‌ வாக்காகிய அமிருத சாகரத்தின்‌ 
சந்திரன்‌ என்று அர்த்தம்‌ கிடைக்கிறதே 
தவிர, 'சுகவாகம்ருதாப்தி' என்பது தசமஸ்‌ 
கந்தந்தான்‌ என்று நினைப்பது பொருந்தா து. 
அதுவுமன்றி ஸ்காந்த புராணத்தில்‌, ஈவவித 
பக்தியில்‌ ஒவ்வொன்றை அனுஷ்டித்த 
பிரஹ்லாத ஸ்வாமி, இலக்ஷ்மி பிராட்டி, பிருது 
மனனர, பலிச்சக்கிவர்த்தி ஆஞ்ஜனேய 
சுவாமி இவர்களெல்லாம்‌ “க ருஷ்ணாப் தி 
ரேஷாம்‌ பரம்‌” என்றபடியே கிருஷ்ண 
ணையே பரம புருஷார்த்தமாக அடைந்தார்‌ 
கள்‌ என்றிருக்கிறது. பாத்ம புராணத்திலோ, 


“ ஈாம்னாம்‌ முக்யதமம்‌ நாம கீருஷ்ணாக்‌ 
யம்மே பரந்தப'' என்று பகவானே ௮௬ 
ளிச்‌ செய்திருக்கிறார்‌, பிரம்மாண்ட புராணத்‌ 
இலம்‌. 

£ஸ ஹஸ்ர காம்னாம்‌ புண்யானாம்‌ கீரிராவ்ருத்‌ 
யாதுயத்‌ பலம்‌ எகாவ்ருத்யர து க்ருஷ்ணஸய 
நாமைகம்‌ ததீப்ரயச்சதி' என்று இருஷ்ண 
காமாவின்‌ மேன்மை வெளியிடப்படுகிறது. 


ஸ்ரீ ராமகிருஷ்ண விஜயம்‌ 


அனுமானப்‌ பிரமாணம்‌ 


இதுவரைல்‌ வேதப்‌ பிரமாணமும்‌ ஆப்த 
வசனங்களும்‌ கவணிக்கப்பட்டன. ஐந்தா 
வது வேதமாகிய புராண இதிஹாஸங்களும்‌ 
பார்த்தோம்‌. இப்பொழுது அனுமானப்‌ 
பிரமாணத்தைக்‌ கவனிப்போம்‌. ஸ்ரீதரா 
சாரிய சுவாமி இழ்க்கண்ட பாகவத சுலோ 
கத்திறகு டீகா எழுதுகையில்‌ க்ருஷ்ணனு 
டைய மூ.ரத்தியே (வடிவமே) அலை லோகங்‌ 
களுக்கும்‌ ஆதாரம்‌ என்று உறுதிப்படுத்தி 
யிருக்கறோ : 


 லோகாபிராமாம்‌ ஸ்வதநும்‌ தாரணாத்‌ 
யான மங்களம்‌ 

யோகதாரண யாக்னேய அதக்த்வா 
தாமாவிச௪தீஸ்வகம்‌ '! 


(பே. 81: 6) மேலும்‌ தயானத்திற்கு பலப்‌ 
ராப்தியான அம்தக்‌ கிருஷ்ணமூர்‌ ததியே எந்‌ 
தக்‌ காலத்திலாவது இல்லாமல்‌ போனால்‌ 
தியானமே விஷயமற்றதாக ஆவதுமில்லாமல்‌ 
வியர்த்தமாயும்‌ ஆய்விடுகறெ.து என்று சுவாமி 
யின்‌ அபிப்பிராயம்‌. 


தவிர, எல்லாவித பகதி பாவனைகளா லும்‌ 
அடையப்படுவனாயிருப்பதே பகவானுடைய 
பூசணத்துவத்திற்கு இலக்ூணம்‌. பிரீதிக்கு 
அனனியமாயிருக்கும்‌ பாவனைகளெல்லாம்‌ 
பக்தியைத்தரமாட்டா. கம்ஸாதிகள்‌ போலப்‌ 
பயத்தாலும்‌, சிசுபாலாதிகள்‌ பேோரலத்‌ 
தஅவேஷத்தா லும்‌ எப்பொழுதும்‌ இருஷ்ணணை 
ஸமரித்துக்‌ கொண்டிருந்தவர்‌ ஸத்வ, ரஜஸ்‌ 
தமோ குணங்களைக்‌ கடந்தார்கள்‌ என்று 
சாஸ்திரமூலமாக அறியப்படுறெதே தவிர, 
பகவதனுபவம்‌ அவர்களுக்குக்‌ கிட்டித்று 
என்பது கடையாது. பிரீதிபாவங்கள்‌ ஜந்து 
உள. ஸனகா திகளுக்குள்ள சாந்தபாவனை ; 
ஹனுமானுடைய தாஸ்ய பாவனை; அறுச்‌ 
சுனன்‌ உத்தவாதிகனாக்குள்ள ஸகய ரஸம்‌ ; 
தேவகி யசோதா இவர்களுடைய வாத்ஸல்ய 
சஸம்‌ ; கோபிகளுக்குள்ள மாதுர்ய ரஸம்‌. 
எப்படி ப்ருதிவீ தனத இதர நான்கு 
தத்வங்களும்‌ காணப்படு கின்‌ றனவோ, அதே 
மாதிரி முதல்‌ நான்கு ரஸங்களும்‌ மாதுர்ய 
ரஸத்தில்‌ அடங்கியிருக்கின்‌ றன. ஆகையால்‌ 
மாதுர்ய ரஸமே, பூரண ரஸம்‌ இற்தப்‌ பூரண 
ரஸத்திற்கு விஷயமாடிய கிருஷ்ணனே பரி 
பூரண வஸ்து. நாராயண மூர்ததியையாவ து, 
விஷ்ணுவையாவது மாதுூரய ரஸத்தோடு 

அணுகமுடியாது. இதற்குக்‌ கோபிகளே, 
உத்தவருக்குமாத்திரம்‌ அன்று, மற்ற ஸகல 
பக்தர்களுக்கும்‌ பரமாசார்யாள்‌. அவர்‌ 
களின்‌ உபதேசம்‌ &ழ்க்கண்ட ச்லோகம்‌ ; 


இருஷ்ண பகவான்‌ - ஸ்ரீமத்‌ பாகவதப்‌ பிரதிபாத்யன்‌ 


“ கரஸ்தரயங்கதே கலபதாம்ருத வேணுகத 
ஸம்மோஹிதார்ய சரிதான்ன சலேக்‌ 
த்ரிலோக்யாம்‌ 
த்ரைலோக்ய ளெளபகமிதம்‌௪கிரீக்ய ரூபம்‌ 
யத்‌ கோத்விஐ தரும ம்ருகா : புளகானய . 
பிப்சன்‌'! (3. 29: 40) 
இப்படி. பரிபூர்ணனான இருஷ்ணனால்தான்‌ 
நமது ஸர்வ பாவனாரசங்களும்‌ ௮பஹரிக்கப்‌ 
படமுடியும்‌. இதர மூர்ததிகளோ இவ்விஷ 
யத்தில்‌ ஓர்‌ அம்சம்‌: பூர்ணராகார்‌. ஆகை 
யால்‌ பிருஹத்‌ கெளதமீயத்தில்‌. 

'£ அதவா கா்ஷயத்‌ ஸர்வம்‌ ஜகத்‌ ஸ்தாவர 
ஜங்கமம்‌ காலரூபேண பகவாம்‌ ஸ்தேனாயம்‌ 
க்ருஷ்ண உச்யதே'' என்று காணப்படுகிறது. 

பொதுமக்கள்‌ அபிப்ராயம்‌ 

இதுவும்‌ இதர ப்ரமாணங்களை விரோதிக்கா 

ட்டால்‌ உபயோகமானதே. நம்‌ நாட்டில்‌ 
“ஜயந்தி! என்கிற பதப்பிரயோகம்‌ க்ருஷ்‌ 
ணன்‌ பூலோகத்தில்‌ தோன்றின நாளைக்‌ 
குறிக்குமே தவிர இதரர்‌ பிறந்த நாளைச்‌ 
சொல்லாது. அப்படி இதரர்‌ விஷயம்‌ இப்‌ 
பதப்ரயோகம்‌ செய்ய வேண்டுமானால்‌ 
“நரசிம்ம ஜயந்தி” (வாமன ஜயந்தி! என்று 
சேர்த்துச்‌ சொல்லவேண்டுமே தவிர “ஜயந்தி! 
என்கிற தனிப்பதப்‌ பிரயோகம்‌ கிருஷ்ணரது 
பிறந்த நாளையே குறிக்கும்‌. இதே மாதிரி 
தான்‌ (தை! என்றெ பதமும்‌ இதன்‌ தனிப்‌ 
பிரயோகத்துக்குக்‌ கிருஷ்ணன்‌ அர்ச்சுன 
ணுக்கு உபதேசித்த சாஸ்திரமே பொருள்‌ : 
அன்னிய உபதேசங்களுக்கு “ருத்ரகிதை' 
யென்றும்‌ கணேசதை என்றும்‌ சோத 
அச்‌ சொல்ல வேண்டியதாயிருக்கிறது, 
ஸஹஸ்ரகாமா என்றாலும்‌, கிருஷ்ண பரமாத்‌ 
மாவை தேவதையாக உள்ள பாரதத்தில்‌ 
இருக்கும்‌ விஷ்ணு ஸஹஸ்ர ஈாமந்தான்‌ அறி 
யப்படுமே தவிர இதர நாமங்களை லலிதா 
ஸஹஸ்ர நாமம்‌ போன்று, வேறொரு பதத 
தைச்‌ சேர்த்தே சொல்லவேண்டியதாயிருக்‌ 
இறது. 

ஸஸுரரஸுர கத்தர்வம்‌ ஸயக்ூஷரரக 

ராக்ூஸம்‌ 
ஜகத்வசே வர்த்ததேதம்‌ க்ருஷ்ணஸ்ய 
ஸ்சராசரம்‌ 
என்று இச்த ஸஹஸ்‌ரகாம ஸ்தோத்திரத்‌ 
திலேயே காணலாம்‌. 

ஆலயங்களிலும்‌ வைஷ்ணவ மூர்த்திகளை 

' க்ருஷ்ணாஷ்டோத்தர சதநாமா வளியைக்‌ 
கொண்டே அர்ச்சனை செய்கிறார்கள்‌. 


எட கக்‌ 
இகுஷ்ணஸ்வரூபம்‌ ர்‌ ee 
கிருஷ்ணபகவான்‌ விஷயத்தில்‌ ரூபம்‌ வேறு 
சக்தி வேறு, ஸ்வரூபம்‌ வேறு என்று இடை 
யாது. “ஸ்வரூபமேவ கார்யோனமுகம்‌ சக்தி 
சப்தேன உக்தம்‌.!” இருஷ்ணனைச்‌, சிலர்‌ தங்‌ 
களைப்போல்‌ ரூபமில்லாத ஆத்மா தேகத்தை 
அடைந்ததாக எண்ணுகிறார்‌. இது பிசகு. 
கிருஷ்ணபகவானே ஸச்தாறந்த விக்ரஹம்‌ 
எனப்‌ பல இடங்களில்‌ சொல்லப்பட்டிருக்கி 
றது. பிரம்மாண்ட புராண அஷ்டோத்தரத்‌ 
தில்‌, ஈர்தவ்ரஜ ஜனானந்‌த, ஸச்சிதாகக்த 
விக்ரஹ ;' என்றும்‌, ஸ்ரீமத்‌ பாகவதத்தில்‌ 
பரம்மாவினுடைய ஸ்துதியில்‌ :* தவய்யே 
நித்ய ஸுகபோததனெள”' என்றும்‌, தாபனீ 
உபநிஷத்தில்‌ ' ஸச௫தாநந்த ரூபாய க்ருஷ்ணா 
யாக்லிஷ்ட காரிணே ' என்றும்‌ காணப்படு 
கிறது. ஸ்ச்சிதொானந்த ரூபத்தில்‌ ஸத்வம்‌ 
““ பவாறேகசிஷ்யதே சேஷலஸ்ய்கு ;'' என்று 
தேவத தேவியாலும்‌, சித்ரூபம்‌ 'ஸத்யஸ்‌ 
வயம்ஜ்யோதி ரனந்த ஆதய' என்று பிரம்‌ 
மாஸ்துதியிலும்‌ (2.14) ஆனச்த ரூபம்‌ 
*கேவலானுபவாநந்த ஸ்வரூப ஸர்வ புத்‌ 
தித்ருக்‌ என்று தேவகியா லும்‌ எடுத்து விளக்‌ 
கப்பட்டிருக்றெது, மேலும்‌ இிருஷ்ணபக 
வானுடைய பூரணத்வம்‌ ழே கூறப்பட்ட 
ஸ்ரீமத்‌ பாகவத சுலோகத்தில்‌ காணலாம்‌. 
பகவான்‌ மல்ல ரங்கத்திறகு வந்தபொழுது 
எவரெவர்‌ எந்த பாவனையோடு பகவானை 
ஸ்மரித்தாரோ அந்த பாவனையில்‌ அவரவர்‌ 
களைக்‌ கிருஷ்ணன்‌ எற்றுக்‌ கொண்டார்‌ 
என்னு அதின்‌ பொருள்‌. 


“ மல்லானாமசகி: நீருணாம்‌ ஈரவர: ஸ்திரீ 
ணாம்‌ ஸ்மரோ மூர்த்திமான்‌ 


கோபானாம்‌ ஸ்வஜந : அஸதாம்‌ க்ஷிதிபுஜாம்‌ 
சாஸ்தா ஸ்வபிதரோ சிசு : 


ம்ருத்யா போஜபதே :விராடவிதுஷாம்‌ 
தத்வம்‌ பரம்யோகினாம்‌ 


வ்ருஷ்ணீராம்‌ பரதேவதேதி விதிதோ 
ரங்கம்‌ கத: ஸாக்‌ ரஜ : (X. 48: 17) 


இப்படிப்‌ பத்துவித ரஸங்களாலும்‌ பக 
வான்‌ கிருஷ்ணன்‌ ஒருவரே அறியப்படுவர்‌. 
அதில்‌ நமக்கு வேண்டியது ஸ்ரீதரரால்‌ 
எடுத்துக்‌ காண்பிக்கப்பட்ட பிரேமையோடு 
கூடிய பக்தியே. 


ஞு அ. 
¥ - 
- 


சாதாரண -தாந்திரிக வழிபாடு சம்பந்த 
மான கிரியையிலிருந்து ஒரு சல உதாரணங்‌ 
கள்‌ இப்பொருளை விளக்கலாம்‌. பூஜை செய்‌ 
யப்‌ புகுமுன்‌ பக்தன்‌ நீராடவேண்டும்‌-- 
எதேனும்‌ புனித நீரிலே நீராடல்‌ நன்று) 
தனது உடலை முழுதும்‌ தூயதாக்கவேண்டும்‌; 
பின்னர்‌ அழுக்கற்ற நல்ல ஆடைகளை இக்‌ 
காரியத்திற்கென்றே வேறாகப்‌ பலமுறையும்‌ 
வைக்கப்பட்டுள்ள ஆடைகளை அணிந்து 
கொள்ளவேண்டும்‌. வழிபாடு செய்யும்‌ 
இடம்‌ அய சம்பந்தம்‌ பெற்றதாதல்‌ வேண்‌ 
டும்‌; அது ஒரு கோயிலுக்குள்ளோ, ஒரு 
புண்ணிய மரத்தின்‌ அடியிலோ, ஒருவனது 
இல்லத்தைச்‌ சார்ந்த பூஜையறையிலோ 
இருக்கலாம்‌. எப்படியும்‌ அர்த இடமும்‌, 
அவ்வழிபாட்டிற்காகப்‌ பயன்படுத்தும்‌ எல்‌ 
லாப்‌ பொருள்களும்‌ ஐயமறத்‌ அய்தாக்கப்‌ 
பட வேண்டும்‌. அ௮வ்விடத்திற்குச்‌ செல்லு 
முன்‌ அன்பன்‌ தன்‌ உள்ளத்தைத்‌ தியானம்‌ 
தோத்திரம்‌ ஜெபம்‌ வாயிலாக இறைவனிடம்‌ 
திருப்புதல்‌ வேண்டும்‌. 

அவ்விடத்தின்‌ எல்லைக்குட்‌ புகுமுன்‌, தன்‌ 
உள்ளம்‌ எல்லா மாசுகளும்‌ நீங்கப்‌ பெற 
வேண்டும்‌ என்று அவன பிரார்த்திக்க வேண்‌ 
டும்‌. பின்‌ தனது பூஜையைக்‌ காண வருமாறு 
சில தேவதைகளை அழைத்துவிட்டு, 'ஆச 
மனம்‌' (வல உள்ளங்கையில்‌ மந்திர பூர்வக 
மாக மும்முறை நீரை எடுத்துக்‌ குடித்தல்‌) 
என்பதால்‌ அவன்‌ தன்னைத்‌ அய்மையாக்கெ 
கொள்ள வேண்டும்‌. இது சம்பந்தமாகச்‌ 
கூறப்படும்‌ மந்திரம்‌ இனிமைவாய்ம்தது. 
அதன்‌ உட்கருத்தாவது *' விண்ணிற்‌ பரவும்‌ 
கண்களைப்போல்‌ விஷ்ணுவின்‌ பரமபதத்தை 
ரிஷிகள்‌ இடையறாது தரிசிப்பா்‌' என்பது, 
இம்மந்திர ததின்‌ நோக்கமாவது ௮றுதியான 
மெய்ப்பொருளாகிய பரப்பிரம்மத்தினிடச்து 
நம்பிக்கையை ஊட்டுதலே என்பது வெளிப்‌ 
படை. ஆத்ம சுததிக்கு இது பயன்தரக்‌ 
கூடிய ஓரா உபாயமாகக்‌ கருதப்படுகிறது, 

பின்னர்‌ தான்‌ பூஜைக்கு உபயோகிக்கும்‌ 
நீருக்குள்ளே எழு அய நதிகட்குரிய எல்லா 
அதிதேவதைகளையும்‌ வரவழைப்பதால்‌ 
அதனைத்‌ அயதாக்குகிறான்‌. இதன்பின்‌ இர்‌ 
நீரே அய்மையளிக்கும்‌ இயல்பைப்‌ பெறு 
ன்றது. தக்க மந்திரங்களோடு இர்நீர்‌ 
பூஜைக்குத்‌ துணைப்‌ பொருள்களான 
ஆசனம்‌, மலர்களும்‌ அவை அமர்ந்துள்ள 
கலங்களும்‌, தூபத்தட்டு, விளக்கு, 
காணிக்கை முதலான, பூஜையோடு சம்பந்‌ 


்‌ இந்துமத ஸாரம்‌ 


(219-ம்‌ பக்கத்‌ தொடர்ச்சி) 


தம்‌ பெறும்‌ ஒவ்வொன்றினையும்‌ புனிதப்‌ 
படுத்துதற்காகத்‌ தெளிக்கப்படுகன்‌ றது. 
தனது ஆசனத்திற்குக்‌ கீழுள்ள தரையை 
யும்‌ 'பூமியின்‌ ௮திதேவதையே, மக்களை நீ 
தாங்குன்றனை, நின்னை விஷ்ணு தாங்குகின்‌ 
றனர்‌, நீ என்னைத்‌ தாங்கி இவ்‌ ஆசன த்தைப்‌ 
புனிதமாக்குக' என்னும்‌ பொருளடங்கய 
மந்திரத்தாற்‌ புனிதப்படுத்துதல்‌ வேண்டும்‌. 
இத்தகைய அற்பப்‌ பொருள்கள்‌ வாயிலாகக்‌ 
காட்டு எங்கும்‌ பரந்துள்ள ஈசன்வரை 
விரிந்து செல்கின்றது; இவ்வாற்றால்‌ மனம்‌ 
உயர்ந்த ஞான பூமிக்கு ஏற்றப்படுகிறது. 
இதன்‌ பின்னர்‌ பூதசுத்தியென்னும்‌ 
படியை ஓட்டிய தியானம்‌ மிக இனியதாகின்‌ 
றது. தூல வடிவங்கள்‌ மூலமாக ஒருவனு 
டைய நினைவுகள்‌ படிப்படியாகப்‌ பிரபஞ்ச 
லயத்திற்கும்‌, ஆன்மாவைப்‌ பரப்பிரம்மத்தி 
னிடம்‌ ஒன்றச்‌ செய்தற்கும்‌, மீண்டும்‌ அவற்‌ 
றைத்‌ தெய்விக வடிவோடு வெளிக்கொணர 
தற்கும்‌ செலுத்தப்படுகின்றன என்பதை 
௪ அது காட்டுகிறது. இம்முறையைப்‌ பின்பற்‌ 
அம்‌ போது, ஒருவன்‌ பாவத்திற்கே நிலைக்கள 
மாயுள்ள பாப புருஜனாயுள்ள தன்‌ உடலை 
யும்‌, தனது சூக்கும உடலையும்‌ சேர்த்து 
உலர்த்துவதாகவும்‌ பின்‌ எரிப்பதாகவும்‌, 
அதன பின்னர்‌ நெற்றிப்‌ பிரதேசத்திலுள்ள 
மதியினின்று ஒழுகும்‌ அமுதத்தின்‌ துணை 
யால்‌ ஒரு புதிய தெய்விக சூக்கும உடலை 
உண்டாக்குவதாகவும்‌ நினைக்க வேண்டும்‌. 
இத்‌ தால வடிவங்கள்‌ வாயிலாக அன்பன்‌ 
தனது உள்ளம்‌ மாசறத்துயதாக விட்டதாக 
நம்பும்படித தூண்டப்படுகிருன்‌. 
அந்கினைவுகள்‌ உள்ளுறைப்‌ பொருளன 
வாய்‌, கட்டத்தட்டக்‌ கவித்துவ இயல்புடை 
யனவாய்‌ இருக்கலாம்‌ ; ஆயினும்‌ அவற்றால்‌ 
விளையும்‌ பலனோரேரிற்‌ காணக்கூடியதாகும்‌. 
நாம்‌ தீவிரமாக எதை நினைக்கிறோமோ 
அதுவே யாகிறோம்‌, நமது பலவீனத்தையும்‌ 
தீமையையும்‌ பற்றியே சிந்தித்துவரின்‌, பல 
வீனமாயும்‌ தீமையோடுமே நாம்‌ இருப்‌ 
போம்‌. இதற்கு மாறாக, சாம்‌ தூயரென்‌ 
னும்‌ கினைவையே வற்புறுத்தி வருவோ 
மாயின்‌, அயராகவே ஆவோம்‌. இது ஒரு 
வகையிலே தன்னைத்தான்‌ வசியம்‌ செய்யும்‌ 
முறையேயாம்‌. நாம்‌ இயல்பாகவே தூய 
சாயுள்ளோம்‌. ஆதி அவித்தை காரணமாக 
நாம்‌ நம்மைப்‌ பாவிகளாகக்‌ காணவும்‌ அவ்‌ 
வாறே ஓழுகவும்‌ இயலுமாறு ஈம்மையே 
மயக்கக்‌ காட்சிக்கு வசியப்படுத் திக்‌ 


இச்துமத ஸாரம்‌ 


கொண்டுவிட்டோம்‌, நினைவுகள்‌ செல்லும்‌ 
திசையை மாற்றுவதால்‌ காம்‌: ஈம்மை அவ்‌ 
வசியத்தினின்றும்‌ விடுவித்துக்‌ கொள்ளல்‌ 
வேண்டும்‌. இந்து வழிபாட்டு முறையோடு 
சம்பந்தப்பட்ட ஆத்ம சுத்திக்கான ஆரம்பக்‌ 
கிரியைகள்‌ அனைத்திலும்‌ : அடங்கியுள்ள 
கருத்து இதுவே. தூல உடலும்‌, உண்மை 
பிலே அதிலுள்ள ஓவ்வொரு புள்ளியும்‌, 
நியாஸம்‌ எனப்படும்‌ முறையால்‌ தெய்விக 
மாக்கப்படல்‌ வேண்டும்‌, 

இவையனைத்தும்‌ : முடிந்ததும்‌, பக்தன்‌ 
இறைவனைப்‌ பிரதிமை மூலமாகவோ பிர 
திகை (ஒரு குறி) மூலமாகவோ பூஜை செய்‌ 
யத்‌ தொடங்குகிறான்‌. பூஜை உபசரிக்கும்‌ 
முறையாகன்றது, தெய்வத்திற்கு நல்வரவு 
கூறுவர்‌, ஓர்‌ ஆசனம்‌ இடுவர்‌, நீராட்டி உடை 
யளிப்பர்‌, பிறகு மலரையும்‌ அத்தையும்‌ 


இனிய உணவுகளையும்‌ சமர்ப்பித்து மஇழ்விப்‌ ' 


பர்‌. இவ்வாறு ஆத்மசுத்திக்கான ஆரம்ப 
முறைகளால்‌ தன்னையே தெய்விகமாக்கிக்‌ 
கொண்டும்‌, உபசரணை முறைகளால்‌ அத்‌ 
தெய்வத்தை மனிதனாக்கியம்‌, பக்தன்‌ பூஜை 
வேளையிலே பகவானோடு புனிதமாக அள 
வளாவி, இயன்றவரை அவருக்கு அருகாமை 
யிலே வாழ்ர்து வருகிறான்‌. 


மேலும்‌, இந்த உபசரணே முறை முழுவ 
தும்‌ மனோபாவனை முறையால்‌ மீண்டும்‌ 
நடைபெற வேண்டியிருக்கிறது. இது 
மானஸ பூஜை எனப்‌ பெயர்பெறும்‌. வழி 
படுவோன்‌ தனது உள்ளத்தைத்‌ தூலமான 
சூழ்கிலையினின்றும்‌ இழுத்து, இறைவனைப்‌ 
பற்றிய தியானத்தில்‌ ஆழ்ந்திருக்கச்‌ செய்ய 
வும்‌, மனத்தால்‌ வழிபடுதலைச்‌ சார்ந்த மிக 
இனிய அலக்‌ கருத்துக்கள்‌ மூலம்‌ அதனை 
இயற்றவும்‌ துணைபுசிகின்றது, அத வழிபடு 
வோனுடைய மனத்தைக்‌ தூல உலகினின 
றம்‌ சூக்கும உலூற்குச்‌ செலுத்த முற்‌ 
போக்கான ஒருபடி. இது என்பது தெளி 
வாகும்‌. : 

பகவானை மனித நிலையில்‌ உபசரித்த பின்பு, 
அவரது பெருமையை ஆரத்திரிக முறை 
(ஆரத்தி) வற்புறுத்துவதாகத தோன்றுகிறது. 
இது குறிகள்‌ வாயிலாக வணங்கும்‌ முறை 
யெனக்‌ தெரிகிறது. இறைவனது இருவரு 
வத்தின்‌ முன்பு தீபம்‌ மீர்‌ துணி மலர்‌ சாமரம்‌ 
என்பவற்றைச்‌ ௬ழற்றுதலே - இம்முறை, 
இப்பொருள்கள்‌ முறையே தீ நீர்‌ ஆகாசம்‌ 
பூமி வாயு என்னும்‌ பூதங்களைக்‌ குறிப்ப 
தாகத்‌ தோன்றுகன்றன. அணி (வடமொழி 
யில்‌ ௮ப்பொருள்படும்‌ அம்பரம்‌” என்னும்‌ 
வார்த்தைக்கு 'ஆகாசம்‌' என்பதும்‌ பொருள்‌) 


அகாசத்தைக்‌ குறிக்கத்‌ மண்டு 
யின்‌ தனிப்‌ பண்பாதலின்‌, அதற்கு மலர்‌ 
சிறந்த அறிகுறியாகும்‌. உலகம்‌ அதன்‌ 
முதற்காரணமாய்‌ பஞ்ச பூதங்களாற்‌ குறிக்‌ 
கப்படுதலின்‌, குறியீட்டு முறையால்‌ பிர 
பஞ்ச முழுமையும்‌ பகவானை வழிபடும்‌ வகை 
யாக அவருக்கே சமாப்பிக்கப்படுகின்றது. 
பகவானை மணிதனாக்கிய கருத்தினின்றும்‌ 
அனைத்துலகங்கட்கும்‌ அதிதமான அவரது 
நிலைக்குப்‌ பக்தனது மனத்தை உயர்த்துதற்‌ 
பொருட்டு எங்கணும்‌ பரந்துள்ள ஈசனை எவ்‌ 
வளவு காம்பீரியமான வகையிலே வழிபடு 
கின்றனர்‌ என்பதை இது விளக்குன்றது. 


tj) 


ஹோமம்‌ என்னும்‌ செயலோடு பூஜை 
பொருத்தமாக முடிவு பெறுகின்றது. 
'ஹோமம்‌' என்பது, அதற்கென வளர்க்கப்‌ 
படும்‌ அய அக்கினியில்‌ ஆகுதி பண்ணுதலே; 
இது வேதகால வழிபாட்டு முறை மறை 
யாது வாழ்தலைக்‌ குறிப்பது வெளிப்படை. 
ஆயினும்‌ பூஜை முடியும்‌ சமயத்துச்‌ செய்யப்‌ 
படும்‌ இக்கிரியை பொருள்‌ பெொதிந்த 
தொன்றேயாம்‌. ஈசனைப்பற்றிப்‌ பக்தன்‌ 
கொள்ளும்‌ கருத்து, அதுவரை தூல 
மாகவேோ மனோ மயமாகவேச இருந்த 
பிரதிமை காரணமாகப்‌ பெற்றிருந்த வடிவம்‌ 
என்னும்‌ வரையறையைத்‌ தாண்டிச்‌ செல்ல 
இக்கிரியை துணை புரினெறது. நெருப்பிற்கு 
அதிதேவதையான அக்கினியின்‌ வாயிலாகப்‌ 
பக்தன்‌ சமர்ப்பிக்கும்‌ பொருள்கள்‌ பிரபஞ்‌ 
சத்திற்கு அதிபதியான ஈசனிடம்‌ செலுத்தப்‌ 
படுகின்றன. அதற்கும்‌ மேலாக, பிரபஞ்‌ 
சத்தையும்‌ அதனைப்‌ படைத்த இறைவனா 
இவபெருமானோடு கூடத்‌ தூய அக்கனியிலே 
ஆகுதியாகப்‌ பக்தன்‌ சமர்ப்பிக்க வேண்டும்‌ 
என்றும்‌ சில சமயம்‌ எதிர்பார்க்கப்படுகன்‌ 
றது. பக்தன்‌ எல்லா உருவங்களையும்‌ தாண்‌ 
டிச்‌ சென்று, தன அ ஆன்மாவும்‌ பரப்பிரம்ம 
மும்‌ ஒன்றே யென்பதை உணருவதற்காக 
அவனுக்குத்‌ அணை புரிவதையே குறியாகக்‌ 
கொண்ட இக்கிரியையின்‌ துணிவை எண்‌ 
னென்பது | 


எனினும்‌, இச்‌.துமகக்‌ இரியைகள்‌ ஓர்‌ 
இணிமையான பயன்தரக்கூடிய ஞான 
சாதன முறையாலே மனதைத்‌ அய்மைப்‌ 
படுத்தும்‌ நோக்கங்‌ கொண்டன என்பதைக்‌ 
காட்டுதற்கு முற்கூறிய உதாரணங்கள்‌ 
போதியவாகும்‌. இக்கிரியைகளைச்‌ சிரத்தை 
யோடும்‌ விடாமுயற்சியோடும்‌ வேறு பயனை 
விழையாது பின்பற்றி வரக்‌ கூடுமாயின்‌, 
அவை மனத்தை மேலும்‌ மேலும்‌ தூய்மை 


பக பதக அவம்‌ 
ஷ்‌ ௩ i 
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யாக்‌ வருவது “உறுதியே யாகும்‌ ; இறுதி 
யில்‌ அதன்‌ பயனாக, உயர்ந்த பாரமார்த்திக 
உண்மைகளை நேரே காணும்‌ திறமையை 
அளிக்கும்‌ அய ஞானக்‌ காட்சியெனும்‌ 
சக்தி வெளிப்படலாகும்‌. 


புராணம்‌, 
புராணம்‌ (இதிகாசங்களை உள்ளிட்ட பழங்‌ 
கதைகள்‌), உபதேசங்கள்‌ வாயிலாகவும்‌ 


உயர்ந்தோர்களின்‌ ஒழுக்கங்கள்‌ வரபிலாக 
வும்‌ ஒருவன்‌ தனது வாழ்க்கையை மிக 
உயரரத இலஷிய வாழ்க்கையாகுமாறு 
மேன்மைப்படுத்த, முயலம்படி அவனுக்கு 
ஊக்கத்தை ஊட்டும்‌ நோக்கததை யுடைய 
தாகும்‌. சரித்திர ஆதாரம்‌ பெற்றோ 
பெறாதோ எழுந்துள்ள. பழங்‌ கதைகளும்‌ 
உவமைக்‌ கதைகளும்‌ பெரியாருடைய வர 
லாறுகளும்‌ அதில்‌ ௮டங்கியிருக்கும்‌. இவை 
களில்‌ ஒரு சில உள்ளுறைப்‌ பொருளையுடைய 
கதைகளாகும்‌; வேறு சில காவியரசம்‌ 
நிறைந்த காட்சிகளின்‌ வருணனைகளாகும்‌ ; 
இன்னுஞ்‌ சில மிகமிகப்‌ பழமையான சில 
நிகழ்ச்சிகளை உரைப்பனவாம்‌. இவை வாயி 
லாக இந்துமதத்தின்‌ இலக்ஷியங்களும்‌ மிக 
உயர்ந்த சூக்கும மான கருத்துகளும்‌ பொது 
மக்களின்‌ உள்ளத்தே விளங்கும்படி.ப்‌ 
புஞுத்தப்படுகன்றன. சூக்குமமான தத்து 
வங்களும்‌ போதனைகளும்‌ கதைகள்‌ மூல 
மாகத்‌ தூல வடிவம்‌ பெறுவதோடு, மிக 
இனிமையுடையனவாயும்‌ மனத்தில்‌ எளிதே 
பதியச்‌ கூடியனவரயும்‌ ஆக்கப்படுகின்‌ றன. 

வேதத்தைச்‌ சார்ந்த பிராம்மணங்கள்‌ 
உண்டான பழங்கால முதலாக இத்தகைய 
சிறப்புமுறை கையாளப்பட்டு வந்துள்ளது. 
பிராம்மணங்களிலே இதிகாசங்களும்‌ (பரம்‌ 
பரைக்‌ கதைகள்‌), புராணங்களும்‌ (உலகத்‌ 
தோற்றத்தைப்‌ பற்றிய கதைகள்‌), காதை 
களும்‌ (காவிய சம்பந்தமான பாடல்கள்‌,) 
நாராசம்ஸியும்‌ (வீரர்களைப்‌ புகழும்‌ பாடல்‌ 
கள்‌) உள்ளன. நாளடைவில்‌ இத்துறை 
யிலே தனிப்பட்ட இலக்கியங்கள்‌ தோன்றி 
வளர்ர்து பெருக, இக்துக்களின்‌ புராணங்‌ 
களாக உருப்பெற்றன. 

இந்த இலக்கியங்களின்‌ பெரும்பகுதி வர 
லாற்றைக்‌ கூறும்‌ பாட்டாகவே அமை 
கிறது; இராமாயணமும்‌ மஹாபாரதமும்‌ 
இதிகாச வகையைச்‌ சார்ந்தன. இக்கார 
ணம்‌ பற்றியே, இச்தமதத்தின்‌ மிக உயர்ந்த 
சூக்குமமான கருத்துக்களையும்‌ இலஷியங்‌ 
களையும்‌ கேசே பொதுமக்களின்‌ ரெஞ்திற்‌ 
குள்‌ புகட்டுவதற்கு இம்மாதிரி நூல்கள்‌ 
மிகச்‌ செந்த வாயில்களாகின்றன. வேதத்‌ 


' காலம்‌ முழுமையையும்‌ 


ஸ்ரீ ராமகிருஷ்ண விஜயம்‌ 


தைச்‌ சார்ந்த பிராம்மணங்கள்‌ உண்டான 
கால முதலாக இம்முறை பழக்கத்தில்‌ 
இருந்து வந்துள்ளது. அர்காள்களில்‌ கதைப்‌ 
பாடல்களைப்‌ படித்தல்‌ வைதிக இரியைகளின்‌ 
ஓர்‌ அங்கமாக அமைந்தது. உதாரணமாக, 
அசுவமேத யாகத்திற்கு இம்மாதிரியான 
புசாணபடனம்‌ (புராணம்‌ படித்தல்‌) அவசிய 
மான பூர்வாங்கமாக (முன்‌ நிகழவேண்டிய 
காரியமாக) இருந்தது. அரச சபையில்‌ அத்‌ 
தகைய பாக்களைப்‌ படித்தலோ பாடலோ 
சூதர்கள்‌ எனப்படும்‌ ஒரு வகுப்பினர்க்கு 
உரியதாயிற்று ; இன்னும்‌) முனிவர்களும 
ஓரு தனிமையான இடத்திற்‌ கூடி, ஆக்கி 
யானங்கள்‌ இதிகாசங்கள்‌ புராணங்கள்‌ 
ஆய நூல்களைப்‌ படிக்கக்‌ கேட்டலில்‌ மழை 
கழிக்கலாயினர்‌. 
அவ்வழக்கம்‌' ஒருவகையிலோ வேறொரு 
வகையிலோ இன்றுவரை நிலைத்து வந்துள்‌ 
ளது. மத சம்பந்தமாகவோ ஸமூக சம்பந்த 
மாகவே ஒரு காரியம்‌ நிகழும்‌ போதெல்‌ 
லாம்‌, இந்த புராணங்களிலிருந்து ஒரு 
பகுதியை நாடகமாக ஈடித்தலோ கதைக்‌ 
காரர்‌ ஒருவர்‌ அதைக்‌ கதையாகப்‌ பிரசங்‌ 
கம்‌ பண்ணுதலோ பல முறையும்‌ உடன்‌ 
நிகழ்ந்து வந்துள்ளது. இவ்வாறாக நெடுங்‌ 
காலமாக இந்துமதத்தின்‌ உயர்ந்த கருத்துக்‌ 
களும்‌ இலஷியங்களும்‌ மனதிற்‌ பதியக்கூடி.ய 
கதைகள்‌ வாயிலாகவும்‌, ஆவேசத்தை பூட்‌ 
டும்‌ சரித்திர நிகழ்ச்சிகள்‌ மூலமாகவும்‌ இந்து 
ஸமூகத்தைச்‌ சார்ந்த ஒவ்வொரு வகுப்‌ 
பினசக்கும்‌ புகட்டப்பட்டு வந்துள்ளன. 
இக்துக்கள்‌ அனைவர்க்கும்‌ சமயக்கல்வியை 
ஊட்டுதற்காக (குறைந்தது) ஆறாயிர வருட 
காலமாக, முன்னொடு பின்‌ முரணாது ஓழுங்‌ 
காக, மஹத்தான முயற்சி இவ்வாறு ஈடை 
பெற்று வந்ததே மிக ஆச்சரியமான ஒரு 
நிகழ்ச்யெல்லவா ? மத சம்பந்தமான காரி 
யங்களிலே இரந்துக்களிடத்து எவ்வளவு வியக்‌ 
கத்தக்க விடாமுயற்சியோடு கூடிய ஊக்கம்‌ 
இருந்து வந்தது என்பதற்கு இதுவே ஒரு 
சான்றாகின்றது. அந்த ஊக்கம்‌ வீணாகவு 
மில்லை. இம்முறையினால்‌ பல்லாயிர ஆண்டு 
களாகப்‌ பொதுப க்களின்‌ உள்ளத்தில்‌ இந்து 
மதக்‌ கருத்துக்களும்‌ இலக்ஷியங்களும்‌ ஈன்கு 
ஊ._றியிருக்கன்றன. . உயாக்த சூக்குமமான 
கருத்துக்கள்‌ அவர்கட்கு எட்டாதவையாக 
லாம்‌ எனினும்‌, சில உவமைகள்‌ மூலமாக 
வும்‌ சித்திரங்கள்‌ மூலமாகவும்‌ அவை ஒரு 
வாறு உணரப்படுகின்‌ றன; மதத்தைப்‌ பின்‌ 
பற்றும்‌ முயற்சியில்‌ சிரதிதையைக்‌ இளப்புவ 
தற்கு அது போதிய தாகன்றது. இம்மாதிரி 
யாக சாஸ்திர அறிவால்‌ விளக்கம்‌ பெற்ற 


'இக்துமத னாரம்‌ 


சிலர்‌, இக்து ஸமூகத்திலே தாழ்ந்த படிகளில்‌ 
இருப்பவராயினும்‌, ஞான வாழ்க்கையின்‌ 
மிச உயர்ந்த இலக்ஷியத்தை அடைவதில்‌ 
ஆவேசமுடையராகப்‌ பன்முறையும்‌ காணப்‌ 
பட்டனர்‌. உண்மையாகவே, புராணம்‌ 
பொதுமக்களது மனத்தை ஞான மலையின்‌ 
சிகரங்கட்கு உயர்த்துவதில்‌ வலிமை வாய்ந்த 
ஒரு செம்புகோலைப்போல வேலை செய்கின்‌ 
றது, 

இணி இந்துமதப்‌ புராணம்‌ எத்தகையது 
என்பதையும்‌, அது எவ்வாறு இம்மாதிரியான 
அற்புதங்களை கிகழ்த்துகிறது என்பதையும்‌ 
நாம்‌ கவனிப்போம்‌. முதல்‌ முதலாக, ஈசன்‌ 
ஆன்மா இயற்கை எனும்‌ மூன்று தத்துவங்‌ 
களைப்‌ பற்றிய சூக்குமமான இக்துமதக்‌ கருத்‌ 
துக்களைத்‌ தலமான படக்காட்சிகள்‌ வாயி 
லாக அது எடுத்துரைக்கின்ற து. செய்திகளை 
யும்‌ போதனைகளையும்‌ படங்கள்‌ வாயிலாக 
அளிப்பது போலவே, கதைகள்‌ வரயிலாகவும்‌ 
வழங்கலாம்‌. படமோ கதையோ நேரே உண்‌ 
மையன்று எனினும்‌, ஓர்‌ உண்மையை ஒரு 
வனது மனதிற்‌ பதித்தற்கு ௮.து துணையாகின்‌ 
றது. நிலப்படம்‌ என்பது யாது? ௮து அத 
னாற்‌ குறிக்கப்படும்‌ தேசமன்று என்பது 
உறுதி; ஆயினும்‌ அர்நிலத்தைப்‌ பற்றி மிகு 
தியான அறிவைத்‌ தரவல்லதாகின்றது. புரா 
ணக்‌ கதைகளைப்‌ பற்றி உண்மையும்‌ இதுவே. 
இவை உரைக்கப்படுனெறபடியே உண்மை 
யாக வேண்டும்‌ என்பது கருத்தன்று ; ஆயி 
னும்‌ அவை வாயிலாகச்‌ சூக்குமமான தத்து 
வார்த்தங்களைப்‌ பற்றிய கருத்தை ஒருவாறு 
ஒருவன்‌ பெறலாம்‌. மிகப்பழமையான வேத 
காலந்தொட்டே, ஆக்கொனங்களை உள்ள 
படியே உண்மையாகக்‌ கொள்ளாமல்‌ எவ்‌ 
வாறு அவற்றுக்குப்‌ பொருள்‌ கொள்ளவேண்‌ 
டும்‌ என்பதுபற்றித்‌ தனிப்பட்ட போதனை 
களை அருளி வந்துள்ளனர்‌. 


உதாரணமாக, படைப்பைப்‌ பற்றிய 
கதையை எடுத்துக்‌ கொள்வோம்‌ ; இம்தியா 
விலுள்ள புராண இலக்கியங்களில்‌ தவழு.து 
காணப்படும்‌, மிகப்பிரியமான இக்கதையைக்‌ 
கொண்டே முற்கூறிய பொருளை விளக்கு 
வோம்‌. பல கதைகளில்‌ ஒன்றை (பாகவத 
புராணம்‌ 8-8ல்‌ உள்ளதை) எடுத்துக்‌ கொள்‌ 
வோம்‌. ஈான்கு கைகளையும்‌ பீதக ஆடைக 
ளையும்‌ உடைய நீல வண்ணத்தானாய நாரா 
யண பகவான்‌ எங்கும்‌ பரந்துள்ள ஆழப்‌ 
காண முடியாத கடலிலே மித்தகொண்டி 
ருக்கும்‌ ஆயிரந்தலை்‌ சாகமாகய அனந்தன்‌ 

து அமைதியாகத்‌ துயில்‌ கொள்ளுகின்ற 
னர்‌. 


வரம்பற்ற கடலின்‌ (ஏகார்ணவத்தின்‌) 
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நீர்‌ * காரண சலிலம்‌' (கரரண நீர) எனப்ப 
டும்‌. வேழென்றும்‌ இல்லை. இது தான்‌ பிர 
ளயத்தின்‌ படம்‌. படைப்பிற்கு முன்பு 
நாராயண;ரது உர்தயிலிரும்‌து முளைக்கின்ற 
ஒரு கமலம்‌ கடல்‌ முழுவதையும்‌ தனது 
ஜோதி வெள்ளத்தால்‌ .நிரப்புறெது; இந்தத்‌ 
தாமரையின்‌ மீது நான்கு முகங்களும்‌ சான்கு 
கைகளும்‌ கொண்ட சிவம்‌ த நிறமுடைய 
தெய்வமாகிய பிரம்மா தோன்றுகிறார்‌. ஈ௪ 
னது ஆணைக்கு இணங்கிப்‌ பிரம்மதேவர்‌ 
பழைய கல்பத்தைப்‌ பற்றித்‌ தியானித்து, 
பின்னர்‌ பிரபஞ்சத்தை அதற்கேற்பப்‌ 
படைக்கத்‌ தொடங்குகிறார்‌. 


வருணித்தற்கரிய ஓர்‌ உண்மையைப்‌ பற்‌ 
றிய இச்சித்திம்‌ எவ்வளவு மேன்மையுற்ற 
தாகிறது| ரிக்‌ வேதத்திலுள்ள பிரளய நிலை 
யைப்‌ பற்றிய வருணணையோ அறிவைத்‌ 
இகைக்கச்‌ செய்கிறது. அதையும்‌ பார்ப்‌ 
போம்‌. *£ அவ்வமயம்‌ ஸத்தும்‌ இல்லை அஸத்‌ 
அம்‌ இல்லை, சுவர்க்கமும்‌ இல்லை, பூவுலகமும்‌ 
இல்லை...... அப்போது மரணமும்‌ இல்லை அழி 
யாப்‌ பெருவாழ்வும்‌ இல்லை ; இரவுக்கும்‌ பக 
இக்கும்‌ உள்ள வேறுபாடு யாதொன்றும்‌ 
இல்லை. எகமான பொருள்‌ தனது சக்தி 
யோடு (௬வதா) மட்டும்‌ பிராணன்‌ இல்லாத 
போதும்‌ மூச்சுவிட்டுக்‌ கொண்டிருந்தது. 
படைப்புக்கு முன்‌ ஈதனைத்தும்‌ இருட்போர்‌ 
வையால்‌ மூடிய இருளாயிரும்தது, காரணத்‌ 
தோடு ஒனராயிருந்தது. பிரளய காலத்து, 
எங்கும்‌ பரந்ததும்‌, ஆனால்‌ அற்பமான தும்‌ 
அன அஞ்ஞானத்தால்‌ மூடப்பட்டுக்‌ இடந்த 
பிரபஞ்சம்‌ இறைவன து சங்கற்பத்தால்‌ நாம 
வடிவங்கள்‌ வாயிலாக மீண்டும்‌ வெளிப்பட 
லாயிற்று. ?" (ரிக்வேதம்‌ : 10-189 - 1 முதல்‌ 
8 வரை). *காரணம்‌' என்பதைக்‌ குறிப்ப 
தற்காக வேத மந்திரத்தில்‌ அமைந்துள்ள 
* சலிலம்‌ ' எனும்‌ மொழிக்குப்‌ பதப்பொருள்‌ 
நீர்‌! என்பது--இது கவனிக்கத்‌ தக்கதே. 
இப்பகுதியை ஓர்‌ ஐரோப்பிய பண்டிதர்‌ 
“்‌ வெகுதூரம்‌ வரை அழைதற்கரிய பெரு 
வெள்ளம்‌ ளான மொழிடெயாத்தள்ளார்‌. 
ஆயினும்‌, ' காரணத ' திற்குப்‌ பதிலாக வேத 
மந்திரத்தில்‌ ' சலிலம்‌, (தண்ணீர்‌) எனும்‌ 
மொழியை உருவகமாகப்‌ பயன்படுத்தியிருப்‌ 
பதே, புராண வரலாற்றிலே 'காரண ' ததை 
எங்கும்‌ பரந்த நீராகச்‌ சித்தரித்துக்‌ காட்டு 
தற்கு ஒரு குறிப்பாக உதவியது, எகப்பரம்‌ 
பொருள்‌ அதன்‌ சக்தியாகிய ' சுவதா 'வோடு 
சேர்க்து கின்ற கிலையே, நாராயணா தமது 
யோக மாயையோடு கூடிய நிலையாகத்‌ தூல 
வடிவம்‌ பெற்றுள்ளது. 
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புராண வரலாற்றினின றும்‌, பிரளயம்‌ 
சிருஷ்டி இரண்டையும்‌. பற்றி வேதங்கள்‌ 
வெளியிடும்‌ பின்வரும்‌ உண்மைகள்‌ ஒருவ 
ரது உள்ளத்தில்‌ பதிக்கப்படுகின்‌ றன ;' ட 
மாயாசக்தியோடு கூடிய பகவான்‌ மட்டுே ம 
பிரளயத்திற்கு முன்பு இருந்தனர்‌ ; மற்றவை 
யாவும்‌ எங்கும்‌ பரந்துள்ள தண்ணீராற்‌ 

குறிக்கப்படும்‌ காரண நிலையில்‌ ஒடுங்கிக்‌ 
டன: சிருஷ்டிக்கு முன்‌ அவரது சங்கற்‌ 
பத்தால்‌ தமது மாயையின்‌ வாயிலாகத்‌ தம்‌ 
மிடமிருர்தே பிரம்மாவின்‌ (இரணிய. கருப்ப 
ரும்‌), தோற்றமும்‌, பிரம்மா மூலம்‌ இதர 
சிருஷ்டியின்‌ தோற்றமும்‌ உண்டாயின. 
புராண வரலாற்றிற்‌ காணப்படும்‌ சித்திரத்‌ 
திற்கு ஒரு சிறிது பொருள்‌ கூறுவோமாயின்‌ 
பிரளயத்தையும்‌ சிருஷ்டியையும்‌ பற்றிய இவ்‌ 
வேத உண்மைகள்‌ வெளியாகும்‌. சிறிதும்‌ 
பண்படாத உள்‌ எங்கள்‌ அடிப்படைக்‌ 
கருத்தை அறியும்‌ அளவு வரை செல்ல இய 
லாதன எனபது தெரிற்ததே ; ஆயினும்‌, அச்‌ 
சித்திரத்தின்‌ மூலம்‌ அவர்கள்‌ குறைந்ததா 
யினும்‌ ௮வசியமான அளவிற்கு உண்மையை 
அறிவது உறுதி; (சக்தியாகிய) அய பத்தினி 
யோடு உறையும்‌ பகவானே படைப்பிற்கு 
ஒரே மூலகாரணம்‌ என்பதை அறிவதும்‌ அற்‌ 
பமான மதிப்புடையதாகுமோ ? அவே 
கிமித்த காரணமும்‌ உபாதான காரணமும்‌ 
ஆவார்‌. 


இவ்வாறு புராண வரலாற்திலுள்ள சித்திர 
வடிவப்‌ போதனைகளால்‌, பகவான்‌ இயற்கை 
ஆன்மா என்னும்‌ முப்பொருளைப்பற்றி இர்து 
மதங்கூறும்‌ அடிப்படை உண்மைகள்‌ 
பொதுமக்களது உள்ளத்தில்‌ ஈன்கு பதிக்கப்‌ 
படுகின்றன, 


மேலும்‌, சரித்திரம்‌ சம்பிரதாயம்‌ கைத 
எனும்‌ மூன்‌ நினின்றும்‌ பொறுக்கியெடுக்கப்‌ 
பட்ட எண்ணற்ற இலக்ஷியங்களைப்‌ புராணம்‌, 
ஞான ஊக்கத்தை ஊட்டும்‌ அளவிற்கு, இர்து 
ஜனளமூகத்திற்குப்‌ ட்ப இந்தி 
யாவிலுள்ள இர்து மதத்தினரி ன்‌ பொது 
உள்ளத்திலே மற்றுக்கணக்கான பெரி 


கருதப்பட்டு வருகின்றனர்‌. 


ஸ்ரீ ராமகிருஷ்ண விஜயம்‌ 


யோர்களின்‌ ஒழுக்க விழுப்பம்‌ புகுத்தப்பட்‌ 
டுள்ளது. உயர்ந்தோர்‌ முதல்‌ தாழ்ந்தோர்‌ 
ஈறுக அனைவரும்‌ முயன்று பின்பற்றுதற்‌ 
குரிய இக்து மத வாழ்க்கையின்‌ மாதிரிச்‌ சத்‌ 
திரங்களாக அப்பெரியோரகள்‌ இன்றளவும்‌ 
உதாரணமாக : 
அரசன்‌ வீரன்‌ இல்லறத்தான்‌ முனிவன்‌ பக்‌ 
தன்‌, த்தை தாய்‌, மனைவி, கணவன்‌, புதல்‌ 
வன்‌, உடனபிறந்தோன, வேலையாள்‌ இவர்‌ 
களில்‌ ஒவ்வொருவரது இலக்ஷிய வாழ்விற்‌ _ 
கும்‌, இவைபோன்ற ஏனைய இலக்ஷிய வாழ்வு 
ஒவ்வொன்றுக்கும்‌. புரரணங்களிலே 
தொன்று தொட்டு வந்துள்ள ஒரு தேசுமிக்க 
சித்திமேனும்‌ காணப்படுகின்ற த, ராமர்‌, 
கிருஷ்ணர்‌, அருச்சுனன்‌, யுதிஷ்டிரர்‌, பீஷ்மர்‌ 
வசிஷ்டர்‌, விதுரர்‌, களமன்னர்‌, அரிச சந்திரா, 
கர்ணா, காந்தாரி, இதை, சாவித்திரி, இலக்கு 
மணச, பரதர்‌, ௮னுமர்‌--இவர்களை இன்று 
வரை இகழ்ந்து வந்துள்ள பலப்பல இலக்ஷிய 
மக்கட்குள்‌ வைத்தெண்ணலாம்‌ ; அந்த 
இலக்ஷியங்கள்‌ இச்‌.துவின்‌ வாழ்வையும்‌ ஒழுக்‌ 
கத்தையும்‌ சரியான வழியிலே வார்த்தற்கு 
இன்றியமையாத வற்றாத ஞானப்‌ பேரூக்க 
ஊற்றுகளாக இன்றளவும்‌ ஒளிர்கின்றன. 


இன்னும்‌, கதைகளே ஞானச்‌ சுரங்கங்க 
ளாயுள்ளன. ஒவ்வொன்றும்‌ நெஞ்சிலே ஒரு 
முக்கிய படிப்பினையை எழுதிச்‌ செல்கிறது. 
இலக்ஷியமாக : விளங்கும்‌ ஒரு இரற்துவின்‌ 
வாழ்க்கையிலும்‌ ஒழுக்கத்திலும்‌ யாதேனும்‌ 
ஒரு பகுதியோடு கேரே தொடர்புடைய ஒரு 
விஷயத்தை விளக்கிக்‌ காட்டுவது அதன்‌ 
வழக்கம்‌. படிப்பினை யாதேனும்‌ ஒரு பார 
மார்த்திக வ்தியைப்பற்றியதாகவோ, யாதா 
வது ஒரு சாதனை முறையைப்‌ பற்றியதா 
கவோ, ஒரு தர்மத்தைப்‌ பற்றியதாகவோ, 
ஒரு மணிதனது வாழ்க்கை நிலைக்கும்‌ ஸமூ 
கத்தில்‌ அவனுக்குரிய அர்தஸ்திற்கும்‌ 
தொடர்பிற்கும்‌ ஏற்றவாறு அமையும்‌ சிறப்‌ 
பான கடமைகனைப்‌ பற்றியதாகவோ இருக்‌ 
கலாம்‌. 


(தொடரும்‌) 


தேவியை வழிபடுவார்க்கு 


ஆண்‌ தெய்வத்தை வழிபடுவோர்‌ பெண்‌ தெய்வத்தையும்‌ வழிபடல்‌ வேண்டும்‌. 
தெய்வத்தைப்‌ பெண்ணாக வழிபடுவோர்‌ பெண்ணைத்‌ தெய்வமாக வழிபடல்‌ வேண்டும்‌. 
கடவுளை மனிதரூபமாக வழிபடுவோர்‌ மனிதனைக்‌ கடவுள்கூபமாக வழிபடல்‌. ACE 
வாழ்வை விரும்புவோர்‌ மரணத்தையும்‌ விரும்பல்‌ வேண்டும்‌. 


இன்பமாலை 


(2406-ம்‌ பக்கத்‌ தொடர்ச்‌ ) 


44, படைத ராவுல குள்ள யாவுமொர்‌ 
படிவ ரக்கொடு விரவியே . ்‌ 
மிடைத ராவழ கொளியொ டுங்குணம்‌ 
விலகு ராமலி ணைத்தலைக்‌ ப்‌ ்‌ 
கடைத ரரவமு தத்தி டைப்புணர்‌ 
கருவி லாவடி. வுளதெனில்‌ 
இடைத ராமுது கன்னி தீன்வடி 
விணைத ருஞ்சிறி தென்பவே. 

(பொ-ரை) இதுவரை படைக்கப்படா 
துள்ள உலகங்கள்‌ எல்லாவற்றையும்‌ 
படைத்த வுலகங்களுடன்‌ ஒரு வடி.வ முறக்‌ 
கொண்டு கலந்து இதுவரை செறிந்து தோன்‌ 
முத அழகு ஒளி எனைய குணங்கள்‌ என்‌ 
னும்‌ இவற்றை இப்போகருக்கும்‌ அழகு 
முதலியவற்றுடன்‌ பிரிவுபடாமல்‌ இணைத்து, 
பாற்கடலிற்‌ கடைக்கெடுக்கப்படாததொரு 
புத்தமுதத்தொடுஞ்‌ . சேர்க்கப்படும்‌ தனக்‌ 
கெனக்‌ காரண மில்லாததொரு வடிவ... 
ஒன்று உண்டாயின்‌, அவ்வடிவம்‌ முதல்‌ ஈடு 
இஹறுதியற்றவளாகிய (இடையீடு இன்றி 
ஓளிர்பவளாகிய) பழைய கன்னி என்னும்‌ 
தேவியின்‌ வடிவத்தைச்‌ சிறிது ஓக்கும்‌; 
எ-று, 

(படைத.ரா-படைக்கப்படாத, கொடு-கொண்டு 
விசவி-கலந்து. மிடைத்ல்‌-நெருங்கல்‌, மிகல்‌. 
அலை-கடல்‌. கரு-காரணம்‌. இடைதரா-துன்ப 
மற்ற, இணைதரும்‌-ஒக்கும்‌.) 

45, சூத்த மாமன மைந்தெ னும்பொறி 
அய வாசனை முற்குணம்‌ | 

ஒத்த வாவியொ டுரிமை செய்தி 

ணொருமை மேவிட வுறைபவர்‌ 

சத்த பூமிகடக்த காமினி 

சங்க வெண்குழை யங்களை 
அத்த னாருயி ரவள்ப தம்பெற 
லரிய தன்றிது சரதமே. 

(பொ-ரை) ௬த்தமாகய ிறம்த மனமும்‌ 
ஐம்பொறிகளும்‌ சத்த வாசனையும்‌ சத்துவ 
குணமும்‌ பொருந்திய உயிரும்‌ ஆகிய இவற்‌ 
றைத்‌ தேவிக்கு உரிமைப்படுத்தி (அர்ப்ப 
ணஞ்‌ செய்து) இவ்வுலகில்‌ ஒரு முகப்பட்டு 
வாழ்பவர்‌, சுயேச்சை முதலிய எழு பூமிகளை 
யுங்‌ கடந்த விரும்பத்தக்க அழகுடையவளும்‌ 
வெள்ளிய சங்ககுண்டலத்தையுடைய பெண்‌ 
ணும்‌ சிவபெருமானுடைய அரிய உயிரும்‌ 
ஆயெ அத்தேவியின்‌ பாதங்களைப்‌ பெறுதல்‌ 
அரியதன்‌ று, இது உண்மையே ; ௭-௮. 

(பொறி-இந்திரியம்‌. முற்குணம்‌ - ஸத்குணம்‌. 
ஆவி-உயிர்‌. காமினி-பெண்‌. அங்கனை-பெண்‌. 
அத்தன்‌-சிவன்‌. சரதம்‌-உண்மை ) 


46. கொடிய பெண்டிரு மருள்செ யப்படு 

குலம டைந்தவ சென்னவே 3 

அடிய றுங்கொலை்‌ முதல வன்னவ 
சடை யொ ணாழுறை யாள்வ அம்‌ 

படிய ௬ுக்திரு வடிவு றுஞ்சிவை 
பகர்வ ருங்கடல்‌ விதிதருவ்‌ 

கழிவ ருஞ்சிறு பார்வை யருண்மழை 
காலு கின்றது கருதியே. 


(பொ-ரை) கொலையிற்‌ கொடிய பெண்க 
ளும்‌ அருள்‌ செய்யத தக்க வகுப்பைச்‌ சார்க்‌ 
தவர்‌ என்று கருதி கரலறுதற்குக்‌ காரண 
மான கொலை முதலீய தண்டனைகள்‌ அப்‌ 
பெண்கள்‌ அடைய வேண்டாத ரெறிமுறை 
யில்‌ அரசாள்வதும்‌, ஒப்பில்லாத. அழயெ வடி 


“வைப்‌ பொருந்திய தேவியின்‌ சொல்வதற்‌ 


கரிய கடல்‌ போலும்‌ கருமையும்‌ ௮கலமும்‌” 
நீர்மையும்‌ உடைய விழியுதவும்‌ நீக்கம்‌ இல்‌ 
லாத சிறுபார்வையானது அருளாகிய மழை 
யைச்‌ சொரிகின்றதனைக்‌ கருதியாம்‌; எ-று. 


தேவியின்‌ -கண்ணினைக்‌ கடல்‌ என்றும்‌ 


பார்வையை மேகம்‌ “எனறும்‌ அருளை மழை 


என்றுங்‌ கொள்க. தேவி பெண்‌ குலத்தைச்‌ 
சார்ந்து அருளுடையளாய்‌ இருப்பதனால்‌ 
அவளைச்‌ சட்டிப்‌ பண்களுக்கெல்லாம்‌ 
அருள்‌ செய்யுமுறைமையில்‌ அரசாட்சி நிக 


ழும்‌ எனபது. 


(படியரும்‌-ஒப்பற்ற, திரு-௮ழகு: சிவை-பார 
வதி, கடிவரும்‌-நீக்கமில்லாத. காலுதல்‌-சொரி 
தல்‌;) 

47. திகழு ஞானம திறப ராபஸர 
ருவு டம்பினை யுணச்வரால்‌ 
இகழி லாதவ வத்தை தம்மிடை 
யிணையி லாவொளி தெளீவரால்‌ 
புகழ முதா லருளி னின்மிகு 
புனித வீட து பெறுவரால்‌ . 
நிகழ வாவற நெடிய வாழ்வுறு 
நிமல ராகிய புலவரே, 


(பொஃரை) நிகழும்‌ ஆசையில்லாது அழி 
யாத வாழ்வாயெ வீடு பேற்றை விரும்பும்‌ 
மாசற்றவராகிய ஞானிகள்‌, விளங்குகின்ற 
ஞானத்தில்‌ பரா சக்தியின்‌ அழயெ உடம்‌ 
பினை அறிவர்‌; இகழ்ச்சியில்லாக சாக்கிர 
சொப்பன சுழுத்தி அவத்தைகளில்‌ அவளு 
டைய ஒப்பற்ற ஒளியைத்‌ தெளிவாக அறி 
வர்‌; அவளுடைய புகழ்‌ நீங்காத சிறந்த ௮௬ 
ளில்‌ மிக்க புனிதமாயெ வீடுபேற்றினை அடை 


வா; எ-று. : 
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(தஇகழும்‌-விளக்கும்‌. புனிதம்‌-பரிசுத்தம்‌. ௮வா- 
விருப்பம்‌, ௮ற-றீக்க, புலவா-ஞானியர்‌, இகழ்‌ 
இலாத அவத்தை, நிகழ்‌ அவா அற நெடிய, . 
என்று பிரிக்கவும்‌). 

48. பரம மாகிய மவுன மேசிவை 

பாத மாமவள்‌ சோதியே 
பிரம மோடுக லந்த காலைபி 

றங்கு மைக்யெ முத்தியாம்‌ 
வரம ளித்துல கம்பு ரந்திடு 

வாமி வாழ்சிவ காமியிப்‌ 

பரம ணைத்தழி பிறவி செற்றருள்‌ 

பரைப தத்துணை படர்கவே. 


(பொ-ரை) சிறந்த நிலை ஆகிய மெளனமே 
தேவியின்‌ பாதமாம்‌ ; அவளுடைய சோதியே 
பரம்பொருளோடு கலந்த போது விளங்குங்‌ 
கைவல்லிய முக்தியாம்‌. (ஆதலால்‌) வேண்‌ 
டும்‌ வரங்களை அளித்து (மேன்மையை உதவி) 
உலகங்களைப்‌ பாதுகாக்கும்‌ அழகுடையவ 
ளும்‌ என்றும்‌ வாழ்கின்ற சிவகாமியும்‌ (சிவ 
னால்‌ விரும்பப்படுபவளும்‌) கன்மமா இய 
பாரத்தைச்‌ சேர்த்து உயிர்களைத்‌ துன்புறு 
தும்‌ இப்பிறவியை நீக்கியருளும்‌ (கெடுத்தரு 

ம்‌) பரையும்‌ (மேலானவளும்‌) ஆயெ தேவி 

ன்‌ இணையடி.களைக்‌ கருதுவீராக ; எ-று. 


(பி.றங்கும்‌-விளங்கும்‌. முக்தி-மோக்ஷம்‌. புந 
இடு-காக்கும்‌, செற்று.அழித்து. பரை-தேதவி 
படாக-தியானிக்க,) 

49, அளவி லாதெழு முலக மியாவையு 
மருளெ னுச்திரு நூலினில்‌ 

அளவி டும்படி. மிகது ழைத்துரு 

ளார மாகவ டித்துரை 
அளவி னாலறி வரும டக்தைய 
வமர ரானவ ர.றிகிலா 

அளக சுந்தரி யகம கஇழ்க்திட 
்‌ வாடு வாள்கரம்‌ வீசியே, 

(பொ-ரை) ஆகமப்‌ பிரமாணத்தாலும்‌ பிற 
பிரமாணங்களாலும்‌ அறியலாகாத இளையா 
ளும்‌, அந்தத்‌ தேவர்களும்‌ அழியாத ௮ளகத்‌ 
தால்‌ அழகு பெற்றவளுமான தேவி, ஓரள 
வில்லாமல்‌ தோன்‌ நியுள்ள உலகங்கள்‌ எல்லா 
வற்றையும்‌ தன்னுடைய அருள்‌ என்று 
சொல்லப்படுஞ்‌ சிறந்த நூலில்‌ கோத்து 
உருண்மணிகளையுடைய மாலையாக வடிவு 
செய்து (அதைக்‌ கையிற்‌ கொண்டு) மனம்‌ 
மகிழும்படி. கை வீச ஆடுகின்றாள்‌ ; எ-று. 


(அளவிடும்படி-கலக்கும்படி, வடித்து - வடிவு 
செய்து. உரையளவு-ஆகமப்‌ பிரமாணம்‌. 
மடந்தை-பெண்‌. ௮ளகம்‌-நெத்றியின்‌ இருபக்கத்‌ 
தும்‌ உள்ள கூந்தற்‌ சுருள்‌, கூந்தலுமாம்‌. அமரா. 
அந்தத்‌ தேவர்‌.) 


ஸ்ரீ ராமகிருஷ்ண விஜயம்‌ 
80. வெண்மை சேர்திரு நீறு பாயொளி 


மேவி யங்கலை நங்கையும்‌ 
ஒண்மை யார்சிவ னொளிக லக்துசெவ்‌ 
வுருவ டைந்தவர்‌ மங்கையும்‌ - 
தண்மை யாயியல்‌ பசுமை யுற்றொரு 
தானு மாகிவி எங்கிடும்‌ 
உண்மை-கண்டவ ருன்னி டாரரு 
ளுமைப தங்களை யன்‌ றியே. 


(பொ-ரை) தேவி, சிவபெருமானுடைய 
வெண்ணிறம்‌ வாய்ந்த இருநீற்றில்‌ நின்றும்‌ 
பாய்கின்‌ ற (பரக்கன்ற) ஒளியைப்‌ பொருந்தி 
அழயெ கலைமகளும்‌, சிறப்புப்‌ பொருந்திய 
பச்சை நிறத்தைப்‌ பொருந்தி ஒப்பற்றதானும்‌ 
ஆ விளங்கும்‌ உண்மையை உணர்ந்‌ 
தவர்‌, அருளையுடைய ௮வ்வுமையின்‌ பாதங்‌ 
களை யன்றி (வேறொன்றையும்‌) கருதமாட்‌ 
டார்‌; எ-று. 

(அம்‌-அழகிய. கலை நங்கை-௪.ரஸ்வதி, ௮லர்‌ 
மங்கை-இலக்ஷ்மி. உன்னிடா£..நினையார்‌.) 


51, கூறு மைம்பது மொன்று மாய்கிகழ்‌ 
குறைவி லாதவெ முத்துமாய்த 
தேறு சொல்லொடு பனுவ லாயவை 

தெளியு மெய்ப்பொருள்‌ யாவுமாய்‌ 
வீறு சேர்பரை விமலை மோகினி 

வேத காரணி பூரணி 

a ய வமரி யம்பிகை 
வன்ம சாள்வளே. 


(பொ-ரை) பெருக்திய பரம்பொருளாகிய 
விமலை என்றும்‌ பேருடையவளும்‌ (உயிர்க 
ளின்‌ மும்மலங்களை வேறுபடுத்துபவளும்‌) 
விருப்பத்தையுண்டாக்குபவளும்‌ வேத கார 
ணமானவளும்‌ எங்கும்‌ நிறைந்தவளும்‌ கங்‌ 
கையைச்‌ சிரத்திற்‌ சூடிய அமர மங்கையும்‌ 
ஆயெ அம்பிகை, சொல்லப்படும்‌ குறைவற்ற 
ஜம்பத்தோசெழுத்துக்களுமாய்‌ அவ்வெழுத்‌ 
துக்களாலாகிய சொற்கனாமாய்‌ ௮௪ சொற்க 
ளாலாகிய நூல்களுமாய்‌ அம்மூல்கள்‌ தெளிர்‌ 
தரைக்கும்‌ எல்லா மெய்ப்பொருள்‌ களுமாய்‌ 
எல்லாவுலகங்களினிடத்தும்‌ இருந்து அரசா 
ளுகின்றாள்‌ ; எ-று. : | 


(பனுவல்‌-தூல்‌. வீறு-பெருமை.) 


நூற்பயன்‌ 
கலிவிருத்தம்‌ 


ஓது மைம்பதொ டொன்ழெனு மட்சரம்‌ 
மாது லாமலை மங்கை வடிவமாம்‌ 
ஈதுணாந்துரை இக்கவி மாலையால்‌ 
கோது முகிலை கூடுவ துண்மையே, 


மத்தித்து 


